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LA TAHAWIYYA 

OU LA PROFESSION DE FOI DES SUNNITE5 v J 

La Tahawiyya est le nom attribue a l'epitr. Q 6e M r 
l-imam Abu Dj'afar at-Tahawi (m. 321 h). Unt _ J qui se 
veut etre un expose rappelant les fondements de la foi et de 
la religion. tels qu'ils ont ete definis et enseignes par le 
Messager d'Allah (pnere et salut) a ses compagnons. qui a 
leur tour l'ont enseigne a la generation suivante (qu'Allah 
soit satisfait d'eux tous). Ces trois generations, qualifiees par 
le prophete comme etant les meilleures generations de la 
communaute. puis tous ceux qui auront hente de leur 
comprehension de la religion. sont les sunnites (Ahl as- 
sunna wa al-djamaa). 

Le sunnisme est une voie du juste milieu. simple et claire. 
mais 6galement un facteur d'union. C'est une voie qui 
exhorte le croyant a servir le Seigneur avec connaissance et 
clairvoyance, a se comporter envers les etres avec sagesse. 
justice et compassion. 

Ouant a l'epitre de l'imam at-Tahawi, celle-ci fot mainte fois 
commentee. Cela dit, le meilleur commentaire qui lui fut 
consacre jusqu'a ce jour est celui de l'eminent savant Ibn 
Abi al-lzz al-Hanafi (m. 792 h). Un commentaire 
exceptionnel qui se maintient dans une perspective 
purement sunnite et qui sans aucun douto demeurera une 
reference. Ce commentaire a ete reprls en partle dans le 
present travail. 

Voila donc un ouvrage incontournablo et indisponsablo pour 
quiconque d6sire avoir une vue oxhaustive et precise sur le 
sunnisme. Un ouvrage nche d'informations, tant aux niveaux 
religieux. que biographique. historique ot bibliographiguo. 
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AVANT-PROPOS 



Le present ouvrage est la traduction d'une ceuvre ancienne ecrite en langue arabe et qui 
traite d'un sujet religieux important et delicat. II s'agit de la 'agida at-Tahawiyya, ou l'auteur, 
l'eminent docte, jurisconsulte et tres savant en matiere de hadith, Abu dja'far at-Tahawi 
expose les fondements de la foi et de la religion de l'islam sunnite. 

Quant a la foi, celle-ci possede ses piliers qui sont au nombre de six, et chacun des piliers 
implique des points differents. En ce qui concerne la foi elle-meme, celle-ci connait une 
definition particuliere et precise. La foi implique egalement des facteurs qui permettent d'y 
entrer et d'en sortir, ainsi qu'une instabilite (augmentation et diminution de la foi). 

1 - Le premier pilier qui est sans doute le plus important et le plus considerable, est 
la foi en Allah (l'exalte). Ce pilier implique la croyance en son existence, en son 
unicite au niveau de la creation, au niveau de l'adoration et au niveau de ses noms et 
attributs parfaits. 

2 - Le deuxieme pilier est la croyance aux livres reveles. Cela implique la croyance au 
Coran, sa nature divine, sa descente et sa revelation. 

3 - Le troisieme pilier est la croyance aux anges. Cela implique la croyance en leur 
existence, en leur description citee dans le Coran et la Sunna et en leurs differentes 
fonctions. 

4 - Le quatrieme pilier est la croyance aux messagers d'Allah, qui implique le statut 
et les miracles de chacun des messagers (puisse Allah leur accorder le salut), 
notamment celui du dernier d'entre eux (priere et salut). 1 

5 - Le cinquieme pilier est la croyance au Jour dernier. Cela implique tout ce qu'il y 
aura avant, pendant et apres ce jour : 

- Avant le Jour Dernier : 

a) - La mort, l'Ange de la mort, la presentation de l'ame a son 
Seigneur, le retour de l'ame dans le corps, l'interrogatoire dans la 
tombe par les anges, le monde intermediaire (Barzakh), la tombe sera 
soit un lieu de felicite ou de chatiment. 

b) - La fin du monde avec ses signes precurseurs, dont certains sont 
plus importants que d'autres. 



Signification et traduction de la formule salla Allah 'alavhi wa sallama 
Dans le vocabulaire general de la langue arabe, le verbe Salla signifie prier. Cependant, dans la terminologie religieuse, celui-ci 
possede une signification specifique. En effet, d'apres Abu al-V\liya : salla Allah 'ala rasulihi: « Puisse Allah faire les eloges de 
son Messager, devant la plus haute assemblee ». [Bukhari]. 

Quant au verbe sallama, il signifie : apporter le salut, la securite. Cela dit, la formule : salla Allah 'alayhi wa sallama, sera 
traduite ainsi : « priere et salut », en sachant, bien entendu, que le sens voulu est : « Puisse Allah faire les eloges de son 
Messager, devant la plus haute assemblee et puisse-t-il lui accorder le salut ». 
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- Pendant et apres le Jour Dernier : 

a) - La resurrection, le rassemblement, le jugement et l'intercession. 

b) - La vision d'Allah par les gens du Paradis. 

c) - Le bassin Hawd et le pont Sirat. 

d) - Le Paradis et l'Enfer. 

6 - Le sixieme pilier est la croyance a la predestination en bien ou en mal. Cela 
implique la croyance a la predestination comme attribut divin qui demeure secret, 
jusqu'a son accomplissement. La croyance a l'existence de deux niveaux de 
predestination : La predestination universelle (kawniyya) et religieuse (charMyya). Le 
libre arbitre. Le bien et le mal. Le mal est une creature d'Allah, qu'il ne pratique pas 
et qu'il interdit aux creatures. 

Voici d'autres fondements de la foi et de la religion qui y sont exposes : il y a la valeur de la 
transmission de l'enseignement provenant du Prophete (II), le califat, la relation 
gouvernant/gouverne, l'union de la communaute, certains rituels comme la madefaction, le 
statuts des savants, les amis d'Allah (wali) et leurs miracles, l'excommunion, etc. 

C'est la l'essentiel des articles de foi et des fondements de la religion auxquels il convient de 
croire et d'adherer selon une conception et une comprehension du Coran et la Sunna, 
propres aux Ancetres pieux. Une conception attestee par la predisposition naturelle (fitra), la 
raison pure et inalteree, ainsi que la realite. Une telle conception n'a pu etre maintenue dans 
son originalite par la totalite des membres de la communaute musulmane. II en fut ainsi 
pour les communautes anterieures (les communautes juive et chretienne). Seule une partie 
de chacune des differentes communautes s'est attachee a la conception des Prophetes et 
Messagers et de leurs disciples. Le reste de chacune des communautes, s'est divise en se 
detachant plus ou moins de la conception (ou voie tracee) des Prophetes (Priere et salut). Ce 
detachement a, au cours de l'histoire de chacune des communautes, donne naissance a de 
nouvelles conceptions, a de nouvelles voies. 

Hormis les partisans de la voie tracee ; tous ceux qui empruntent les differentes voies 
nouvelles, sont d'apres la parole de l'Envoye d'Allah (priere et salut), menaces du chatiment : 
« Les Juifs se sont divisees en soixante et onze parties. Toutes [ gouterontj au feu, 
excepte l'une d'elles. Les Chretiens se sont divises en soixante douze parties. 
Toutes [gouteront] au feu, excepte l'une d'elles. Cette communaute (l'Islam) se 
divisera en soixante treize parties. Toutes [gouteront] au feu, excepte l'une 
d'elles. 

On demanda : Mais quelle est-elle 6 Messager d'Allah ? II repondit : 

Ce sont ceux gui se maintiendront sur la voie dans laguelle je suis aujourd'hui, 

moietmes Compagnons. » 
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Dans une autre version le Messager (n) dit : « Ceux qui se rassemblent autour de la 
voie tracee (al-djamaa). » 1 La voie tracee par Allah (l'exalte) est en realite une 
benediction, une misericorde, une justice, une sagesse et une lumiere de sa part pour le 
croyant, car cela dispense de tout effort de recherche, d'investigation et de speculation qui 
risque de lui couter tout son temps, de l'entrainer dans l'errance, la confusion et l'egarement 
le plus absolu, mais egalement dans une certaine affliction a ne jamais obtenir ce qu'il desire 
et de ne pas savoir ce que le Seigneur attend veritablement de lui. Si Allah a institue une 
seule voie, c'est egalement pour unir les gens et leur eviter la discorde et la division. (Voir a 
propos de l'article n°102). 



1 Le savant Abd al-Qahir al-Baghdad? al-IsfaraTnT dit : « Tout etre doue de raison parmi les 
musulmans, sait que le propos du Prophete (m) au sujet des parties blamees, que sont les hotes du 
feu, ne concerne pas les ecoles de juristes qui ont diverge sur des ramification (furCf) et qui sont en 
accord sur les fondements de la religion ('usul). En mentionnant les parties blamees, le Prophete (M) a 
montre les auteurs des differentes voies egarees, qui ont contredit la voie assistee [par Allah] dans les 
chapitres sur : la justice et l'unicite divine, la promesse et la menace divine, la predestination et le 
pouvoir divin, la predestination du bien et du mal, la direction et l'egarement, la volonte, la vision, les 
attributs et les noms d'Allah, l'equite et l'injustice, la prophetie et ses conditions, ainsi que tous les 
chapitres qui font le consensus des sunnites, parmi les deux parties de l'opinion (ra'y) et du hadith 
(traditionnistes), qui sont sur une meme base et contredit en cela les partisans des voies egarees tel 
que les qadarites, les kharidjites, les rafidites, les nadjarites, les djahmites, les mudjassimites, les 
muchabbihites, ainsi que ceux qui ont emprunte leur chemin parmi les parties egarees. Tous ceux qui 
sont en desaccord sur la justice (divine), l'unicite, la predestination, le pouvoir, la vision (d'allah), les 
attributs, l'equite et la justice divine, les conditions relatives a la prophetie et au Califat, 
s'excommunient mutuellement. L'interpretation du hadith rapporte au sujet de la division de la 
communaute en soixante treize parties est valable pour ce type de divergence, non pas pour les types 
de divergences survenues entre les savants en matiere de jurisprudence (fiqh), dans les ramifications 
des regles du licite et de l'illicite. II n'y a pas eu entre eux d'excommunication, ni ne se sont traites 
mutuellement d'egare a cause des jugements Oahkam) des ramifications (furu'). [Al-farq bayn al-firaq]. 
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Differemment, les voies nouvelles sont une forme d'injustice envers Allah, parce que l'on ne 
se contente pas de la voie qu'il a instituee dont la simplicite convient parfaitement au 
commun des etres. Ce qui signifie que la voie tracee par Allah au niveau du dogme Caqida) 
ne peut faire l'objet de ce que l'on appelle l'idjtihad et ce, differemment des questions de 
jurisprudence. 1 

C'est egalement une injustice envers tout croyant, car dans sa simplicite et sa clarte, la voie 
instituee par Allah fut rendue par les theologiens speculateur si complique et si confus et de 
ce fait inaccessible et insupportable pour le commun des croyants. 

Certains savants ont compare la conception de la religion chez les Ancetres pieux a un caillou 
face a la montagne qui serait la conception de la religion prechee par les theologiens 
speculateurs. 

Cela dit, la voie instituee au niveau des fondements de la foi et de la religion fut mise par 
ecrit lorsque cela s'est avere necessaire. Cela a debute des l'epoque des tabi'uns, la 
generation qui a regu directement l'enseignement des Compagnons du Prophete (st). L'Imam 
Abu Hanifa est l'un des premiers a avoir mis par ecrit le dogme sunnite, qu'il a intitule « al- 
fiqh al-akbar» (La plus considerable des sciences). 

D'autres que lui ont succedes en adoptant le meme titre. C'est le cas d'ach-ChafPi. Puis vient 
la generation d'Ibn Hanbal, ou le titre des ouvrages sur le dogme sunnite fut entre autres 
« As-sunna » (la voie tracee). 

Quant a l'Imam at-Tahawi qui vecut vers la fin du troisieme et debut du quatrieme siecle de 
l'hegire et qui etudia tout d'abord sous la direction des eleves d'ach-ChafPi, puis sous celle 
des eleves d'Abu Hanifa, redigea, a son tour, un ouvrage sur le dogme sunnite. Les raisons 
de la redaction d'ouvrages sur les differentes disciplines de l'Islam, notamment le dogme 
Caqida), sont les circonstances de l'epoque qui pouvaient etre l'apparition et l'influence des 
sectes ou, tout simplement, a la demande de la population des differentes contrees de la 
communaute de l'Islam. 

Si l'on a attribue, depuis le debut, des titres pour certains ouvrages, d'autres n'en ont pas eu 
parce que ce fut des epitres en guise de reponse a des missives ou l'auteur dit : « Ceci est 
un rappel exposant le dogme des sunnites... ». Selon l'importance de l'ecrit et de l'auteur, on 
finit par attribuer un titre a l'epitre. Le titre correspond soit au nom de l'expediteur, c'est-a- 
dire l'auteur, comme c'est le cas pour l'Imam at-Tahawi. Son epitre sur le dogme fut par la 
suite intitulee « At-Tahawiyya». C'est egalement le cas pour l'epitre d'as-safarini, intitulee : 
« as-Safanniyya». D'autres epitres ont regu le nom du lieu de la destination, comme c'est le 
cas pour les ecrits d'Ibn Taymiyya, ou celui-ci fut sollicite par les habitants des differentes 
provinces comme Wasit, ladmur, Hama, etc... Les epitres ont pour titres : « Al-Wasitiyya, 
At-Tadmuriyya, Al-Hamawiyya. » 



1 Le concept d'idjtihad consiste a resoudre une question donnee, notamment au niveau de la 
jurisprudence (fiqh). C'est un procede reserve aux savants qui remplissent certaines conditions. Ceux- 
ci tentent de resoudre une question jurisprudentielle selon leurs differents niveaux de connaissances 
et leurs differentes competences a analyser un hadith tant au niveau de la transmission que du texte 
lui-meme. Le materiau religieux a leur disposition (par exemple le nombre de hadiths authentiques a 
la disposition de chacun des savants habilites a l'idjtihad) n'est pas toujours le meme. La difference de 
competence peut entramer des differences dans le resultat apporte par les differents savants sur une 
meme question jurisprudentielle. 

La divergence des savants, a ce niveau n'est pas blamee, au contraire les savants sont, dans tous les 
cas, recompenses par Allah. La divergence blamee est au niveau des convictions religieuses Caq?da) et 
des fondements de la religion. En principe, les savants quelles que soient leurs competences, ne sont 
pas autorises, ni habilites a pratiquer l'idjtihad au niveau du dogme. 
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L'epitre de l'Imam at-Tahawi, sur la profession de foi des sunnites, a ete rendue celebre. II 
lui a ete consacre plus d'une quinzaine de commentaires, dont les auteurs etaient pour la 
plupart verses dans la discipline que l'on connait sous le nom de science du Kalam. Le Kalam 
est l'art de speculer sur un projet donne, notamment sur Allah, Ses noms et Ses attributs. 
Dans leur speculation, les adeptes du Kalamout eu une vision des choses qui, en general, se 
demarque plus ou moins de celle des sunnites. C'est pour cela que le savant Ibn Abi al-Tzz 
al-Hanafi (m. 792/ h) prit l'initiative de commenter la fameuse epftre tout en se maintenant 
dans une conception purement sunnite. 

Aussi dit-il : « Plus d'un savant a commente cette epitre sur le dogme. Cependant, j'ai 
remarque que certains commentateurs ont adhere a la science blamee du kalam, en laquelle 
ils puiserent et adopterent des formulations ». 

II ajoute : « Les Ancetres pieux n'avaient rien contre le discours sur les substances (djawhar), 
les corps (djism), les accidents Carad), ainsi que tout ce qui est similaire, en tant que 
terminologie nouvelle et pour des significations correctes, comme la creation de terminologie 
correcte pour les differentes sciences. Les premiers musulmans n'avaient egalement rien 
contre la demonstration pour la verite et l'argumentation contre les partisans du faux et de 
l'absurde. Au contraire, ils detestent les discours qui comportent des faits mensongers, 
contredisant la verite et de ce fait, contredisant le Coran et la Sunna. C'est pour cela que tu 
ne trouveras chez les speculateurs ni la certitude, ni la connaissance que tu trouveras chez le 
commun des croyants ou encore chez leurs savants. Pour avoir inclus la verite et le faux 
dans leurs propos, les querelles et les controverses se sont multipliees. Les rumeurs et les 
ont-dit se sont repandus. Des propos contredisant la religion authentique et la veritable 
raison restreignant les champs d'action, ont vu le jour. »* 

La voie instituee dans toute sa simplicite, nous la retrouvons dans le dogme Caqida) des 
sunnites, que les savants assistes par Allah (l'exalte), preservent en denongant et en rejetant 
tout ce qui pourrait l'affecter. Ce fut le cas vers la fin du troisieme et le debut du quatrieme 
siecle de l'hegire qui etait l'epoque de l'Imam at-Tahawi. La logique grecque faisait a peine 
son apparition au sein de la communaute. Quant a la science du Kalam, elle avait pris place 
depuis fort longtemps, elle avait sa terminologie et ses specialistes {ahl al-kalam ou 
mutakallimuri) qui abordaient les differentes sciences islamiques (le Coran, la Sunna, l'unicite 
d'Allah, les fondements de la jurisprudence, la grammaire, etc.) selon leur methode 
speculative. 

D'autre part, certains mouvements sectaires tentaient de faire triompher leurs principes 
dogmatiques. Ce sont entre autres, les rafidites, les muTazilites, les kharidjtes, les batinites, 
les qadarites et les murdjites. C'est donc a tous ces mouvements sectaires, aux adeptes du 
kalam, a la philosophie et a la logique grecque, nouvellement arrivee a l'epoque, que 
devaient faire face les sunnites. 

Plus tard, d'autres tendances verront le jour. C'est le cas des ach'arites, des maturidites, des 
kulabites etc... Si llmam at-Tahawi ne les a pas connus, l'Imam Ibn Abi al-Tzz, comme 
d'autres avant lui, ne les a pas ignores. La difference au niveau du dogme etait plus subtile 
entre ces dernieres tendances et les sunnites. Quelle que soit la subtilite, les sunnites l'ont 
exposee et denoncee comme de coutume. II en sera ainsi jusqu'a la fin des temps. C'est la 
l'une des propheties de l'Envoye d'Allah (priere et salut) qui dit : « Une partie de ma 
communaute ne cessera de maintenir dans la verite. La decadence des autres ne 
pourra iuinuire. II en sera ainsi jusgu'a ce que l'heure vienne. ». 



1 Charh al- *aqlda At-Tahawiyya d'Ibn AbT al-'Izz, Al-maktab alTslarm, pp. 76, 77. 
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Cela dit, il ne faut pas oublier qu'aucun etre humain n'est a l'abri de l'erreur, excepte le 
Messager d'Allah (0) dans sa mission. L'Imam Malik disait a ce propos : « Nous, les 
communs des mortels, II nous arrive de voir juste, comme de nous tromper [dans ce que 
nous entreprenonsj, excepte l'hdte de cette tombe (le Messager) ». 

Par consequent, l'oeuvre de llmam at-Tahawi aussi considerable, aussi remarquable et 
benefique qu'elle puisse etre, presente trois points qui font l'objet de discussion de la part 
des savants. Ces points sont : 

1 - L'emploi de certains termes imprecis et inadequats appartenant a la terminologie 
de la theologie speculative (voir l'article n°5). 

2 - Une formulation ambigue, (voir l'article n°38). 

3 - Une definition incomplete de la foi (voir l'article n°62). 

Une fois encore, rien n'est laisse au hasard par les Sunnites. Cela temoigne de la rigueur de 
la critique scientifique, quel que soit l'ceuvre ou la personnalite. 

Quant au commentaire de la presente traduction, il est essentiellement puise dans l'oeuvre 
de l'eminent savant Ibn Abi al-Tzz al-Hanafi. Selon l'article de foi, le texte du commentaire 
d'Ibn Abi al-Tzz sera reprit integralement, partiellement ou en resume. II existe un certain 
nombre de resumes du commentaire d'Ibn Abi al-Tzz, auxquels nous nous sommes referes. 
Nous nous sommes egalement referes a d'autres ouvrages, dont la liste se trouve dans 
l'index. 

Quant a l'organisation de notre travail, le texte de la Tahawiyya, en caractere gras et 
encadre, est presente en langue frangaise et arabe et est divise en cent cinq articles de foi. 
Chaque article possede un numero et sous chaque article, il y a son commentaire. C'est une 
methode employee par les contemporains auteurs de resumes du commentaire de l'Imam 
Ibn Abi al-Tzz, qui permet une approche aisee et accessible a tous. A ce travail, nous avons 
ajoute un lexique des noms propres, de lieu, des versets, des hadiths, des dires de savants, 
d'ouvrages auxquels nous avons fait reference et ceux cites par l'Imam Ibn Abi al-Tzz. 
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Pour conclure, nous pouvons dire que quiconque prend connaissance du dogme sunnite, ne 
peut qu'y constater une certaine simplicite, une clarte, une precision, un savoir, une sagesse, 
une intelligence, une grande equite, un humanisme, une compassion pour le reste de la 
creation, un rejet de toute forme d'extremisme du fait de sa position mediane, une forte 
insistance sur l'accord et l'union en matiere de religion et un rejet de toutes formes de 
desaccord, de discorde et de division. Une preuve evidente que cela ne peut provenir que du 
Messager d'Allah (priere et salut), bien plus, d'Allah (exalte). Nous pouvons dire egalement 
que le sunnisme est la version originale de la religion de la soumission (islam), religion 
universelle, instituee depuis le debut de la creation, par le createur tout puissant. 
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BIOGRAPHIE 



Llmam Abu Dja'far at-Tahawi 

II s'agit du savant traditionniste et juriste l'Imam Ahmad bn Muhammad bn Salama bn Abd 
al-Malik al Azadi At-Tahawi Abu Dja'far (qu'Allah lui accorde sa misericorde). II est repute 
pour etre un homme de grande confiance et doue d'une memorisation exceptionnelle 
(memorisation du Coran, du hadith, de la chaine de transmetteurs et de la biographie des 
transmetteurs). 

At-Tahawi naquit en l'an 239 de l'hegire et grandit dans la ville de Taha en Basse Egypte. 
Outre, les etudes sur le Coran et ses differentes sciences, sur les traditions du Prophete (H) 
et de ses Compagnons, il etudia la jurisprudence selon l'ecole Chafi'ite, sous la direction de 
son oncle maternel al-Mazini, l'un des disciples de l'Imam ach-Chafi'i. II abandonna par la 
suite l'ecole Chafi'ite pour l'ecole Hanafite ou il etudia sous la direction du savant Abu Dja'far 
bn Abi 'Umran al-Hanafi. 

Ensuite, il se rendit en pays de Cham, l'annee 268 de l'hegire ou il prit contact avec Ahmad 
bn Tulun, puis etudia la jurisprudence sous la direction du Qadi Abu Hazm. On rapporte qu'il 
etudia sous la direction de plus de trois cents savants. 

At-Tahawi (qu'Allah lui accorde sa misericorde) deceda durant les mois de Dhi al-qPda, 
l'annee 231 de l'hegire et fut enterre a Qirafa. 

II redigea, durant sa vie, plusieurs ouvrages sur diverses disciplines : 

- Ahkam al-Qur'an (Traite sur les sciences coraniques), 

- Charh ma'anf a/-'athar(Exp\'\catior\ du sens des hadiths), 

- Al-'ikhtilaf 'bayn al- fuqaha (Traite sur les divergences entre les juristes), 

- Muchktl al-'athar (ouvrage sur l'impossibilite d'une opposition entre les hadiths), 
etc... 
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L/imam Ibn AbT al-'Izz al-Hanaff (auteur du commentaire de l'epTtre') 

II s'agit du savant et Imam Sadr ad-DTn Muhammad bn 7\la ad-DTn 'AIT bn Muhammad Ibn 
AbT al-Tzz al-Hanafi al-Adhra'T as-Salihi ad-DimachqT (qu'Allah lui accorde sa misericorde). II 
naquit en l'an 731 de l'hegire. 

Apres avoir etudie les sciences religieuses, il excella par la suite dans l'enseignement de 
celles-ci. Les historiens rapportent qu'Ibn AbT al-Izz a etudie sous la direction du celebre 
savant traditionniste, historien et commentateur du Coran, Ibn KathTr. 

Ibn KathTr, connu pour avoir ete l'un des disciples du celebre savant Ibn Taymiyya, a 
commente la fameuse epTtre de l'imam at-TahawT. 

On rapporte qu'Ibn AbT al-Tzz assistait au commentaire de la Tahawiyya, donne par Ibn 
KathTr et prenait notes. Ce qui signifie que le commentaire d'Ibn KathTr, sans aucun doute, 
inspire de l'enseignement d'Ibn Taymiyya, a beaucoup apporte au commentaire d'Ibn AbT al- 
Tzz. 

Par la suite, Ibn AbT al-Tzz obtint la fonction de juge de Damas, l'annee 779, puis celle de 
juge en Egypte, qu'il abandonna apres un mois. II retourna a Damas ou il reprit ses fonctions 
et deceda en cette ville, l'an 792 de l'hegire. 
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COMMENTAIRE 
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Louange a Allah le Seigneur des mondes 
Le savant qui fait autorite en Islam, l'Imam Abu Dja'far al-Warraq at-TahawT 
d'Egypte (qu'Allah lui fasse misericorde) a dit : 

« Ceci est un rappel exposant le dogme des sunnites (ahl as-sunna wa al- 
djama'a). » 

(j_i_4_!L_J) uj iiVfl'i °\\ 
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Definition des « Ahl as-sunna wa al-djamaa » 

La denomination Ahl as-Sunna wa al-Djamaa est composee de deux noms : 

- Le premier nom Ahl as-sunna signifie : Ceux qui ont adhere a la religion pratiquee par le 
Prophete (0)- Une pratique de la religion de l'Islam que l'on connait sous le nom de sunna. 
L'equivalent, en francais, de Ahl as-sunna est : sunnites. 

- Le deuxieme nom determine, AI-D/ama'a, signifie etymologiquement un groupement 
d'individus. Au niveau religieux, Al-Diamaa designe le groupe d'individus constituant une 
communaute formee sur le modele de la pratique religieuse du Prophete {M)-A/-Djamaa a 
pour equivalent en frangais : La communaute sunnite. 1 Cela dit, la denomination « Ahl as- 
sunna wa al djamaa », est employee chez les savants pour deux significations, l'une 
particuliere et l'autre generale : 

1- La signification particuliere 

C'est lorsqu'elle signifie les Ancetres pieux, c'est-a-dire les trois premieres generations de 
l'Islam. Dans ce cas, les deux expressions sont synonymes : 

Ahl as-sunna wa al-djamaa = Ancetres pieux. 

Plus precisement, les Ahl as-sunna wa a/-djama'a sont les Compagnons du Prophete (s), la 
generation qui leur a succede, puis la suivante, et enfin tous ceux qui, parmi la communaute, 
adherent a leur conception de la religion. De cette signification specifique, sont exclues 
toutes tendances « dites » innovatrices. 



1 Nous traduisons « Ahl as-sunna wa al-djamaa» par le seul nom au pluriel de sunnites, car ce nom designe, en 
francais, aussi bien ceux qui adherent a la sunna du Prophete (Ahl as-sunna) et ceux qui forment une 
communaute fondee sur la sunna (al-djama'a). 
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Toujours dans ce cas precis, precis, le terme sunna ( voie etablie, instituee, ou tracee) est 
oppose a bid'a (innovation) et le terme diamaa (communaute) est oppose a firga (dMs\on)} 

Ce sens, bien qu'il soit specifique, c'est celui qui est le plus employe chez les savants 
musulmans. 



1 Abdullah Ibn 'Abbas dit a propos de l'explication du verset suivant : « Le jour ou des visages blanchiront 
et d'autres noirciront. » [S. la famille d'Imran, v.106]. Ce sont les visages des Sunnites qui blanchiront et ce 
sont ceux des partisans de l'innovation et de la division qui noirciront. » [Tafsir Ibn Kath!f\. 
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2- La signification plus generale 

C'est la signification incluant certaines tendances innovatrices qui dans leurs propos sont 
parfois en accord avec les Ancetres pieux (trois premieres generations) dans une question 
donnee, et qui sont en opposition avec une tendance en particulier. Ce type de signification 
est le moins employe du fait qu'il depend de conditions particulieres, qui sont : 

1) Qu'il doit s'agir d'un article de foi en particulier. 

2) Qu'il doit s'agir d'opposition a une tendance en particulier. 

Exemple : l'emploi de la designation « Ahl as-sunna wa Djamaa » permet de se distinguer 
des rafidites dans les questions relatives au califat des Compagnons. On dit dans ce cas que 
les membres de la communaute musulmane sont divises en deux parties : d'un cote les 
sunnites et de l'autre les rafidites. Certains courants innovateurs comme les 'aclYarites, 
maturidites, kulabites, sont ranges aux cotes des sunnites pour leurs propos concordant avec 
celui des Ancetres pieux, dans les deux questions que sont le califat et les Compagnons. Ceci 
lorsqu'il y a discorde avec les rafidites. 

Ibn Taymiyya explique que : « L'on veut designer par l'expression « ahl as-sunna» : tous 
ceux qui reconnaissent et attestent le califat aux trois Califes. Toutes les tendances y sont 
comprises, excepte les rafidites. Mais parfois, on veut designer par ce nom, uniquement, les 
ahl al-hadtth (les traditionnistes) dans son sens pur. Ne sont concernes que ceux qui 
attestent les attributs d'Allah en disant : Le Coran est incree, Allah sera vu apres la 
resurrection. Qui attestent egalement la predestination, ainsi que d'autres fondements 
connus chez les Ahl al-hadtth wa as-sunna. » 

Ainsi, Ibn Taymiyya parle des deux cas, comme suit : 

- le premier cas : les Ahl as-sunna en terme general, cela englobe tout, sauf les rafidites. 

- le deuxieme cas : Les Ahl as-sunna en terme particulier, cela designe uniquement les 
traditionnistes (ahl al-hadfth). 1 

Les synonymes de « Ahl as-sunna wa al-djamaa » 

Les sunnites sont designes par differentes appelletions, qui sont : 

- Ahl as-sunna : Les Sunnites en tant que partisans de la sunna. 

- Al-djamaa : Les Sunnites en tant que communaute. 

- Ahl al-had/th ou Ahl al-athar. Les partisans d'un enseignement religieux transmis 
traditionnellement. Autrement dit les traditionnistes (ou traditionnalistes). 2 

- Alfirqa an-nadjya : La partie preservee [par Allah]. 

- A/ firga al-mansura : La partie assistee [par Allah]. 



1 Docteur, Muhammad KhalTfa at-TamTmT, Mu'taqad Ahl as-sunna wa al-djama'a fi 'al-'asma' 'wa as-sifat 

2 II est important de faire la distinction entre le nom muhaddith qui designe la personne qui procede a l'analyse 
critique de la transmission de hadith et le nom de Ahl al-hadith dont le sens est bien plus large. Le nom de Ah/al- 
hadith designe les gens qui se limitent a un enseignement de la religion transmis traditionnellement de 
generation en generation et qui remonte jusqu'au Prophete ( . ). Leurs principales references sont le Coran, la 
sunna, le consensus des Ancetres pieux et la veritable analogie. Ceci dit, le nom Ahl al-hadith englobe la fonction 
de muhaddih. 
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Les sunnites traditionnistes, seuls detenteurs du dogme 
Prophetique. 

Le savant Ibn al-Qaym al-Djawziyya (qu'Allah lui accorde sa misericorde) dit au sujet des 
sunnites traditionnistes : « Cependant, Allah veut que la verite et le veritable dogme Oaqida) 
soient uniquement avec les sunnites traditionnistes (Ahl al-hadith wa al-'athar), parce qu'ils 
ont regut leur religion et leurs croyances de la part des Ancetres pieux, par succession et par 
relation directe, de maitre a eleve ou de generation en generation, jusqu'a remonter aux 
tabPuns. Ces derniers l'ont regut des Compagnons, qui, a leurs tours l'ont regut du Messager 
d'Allah (0) en personne. II n'existe aucune autre voie possible permettant de connaitre 
l'enseignement apporte et preche par le Messager d'Allah £s) aux gens, concernant la 
religion de droiture et la voie droite, si ce n'est la voie empruntee par les sunnites 
traditionnistes. Ce qui prouve que les sunnites traditionnistes detiennent la verite, c'est 
lorsque tu consultes leurs ouvrages du premier au dernier, ancien ou recent, tu t'apergois 
malgre leurs differents pays, leurs differentes epoques, malgre la distance qui separe leur 
lieu de residence en des regions differentes, qu'ils sont a propos de la croyance du meme 
acabit, sur une meme veine, sur un meme pied. Ils se sont ainsi maintenus sans jamais s'en 
detourner, ni en devier. Leurs cceurs forment en cela un seul cceur. Tu ne verras jamais de 
divergence dans leur transmission, ni de division en quoi que ce soit, fussent-elles rare. Au 
contraire, si tu reunissais toutes leurs paroles et ce qu'ils regurent de leurs predecesseurs, 
cela te semblerais provenir d'un seul cceur et prononce par une seule langue. Existe-t-il une 
preuve plus evidente que cela a propos de la verite ? Allah dit : « Ne meditent-ils pas le 
Coran ? Si celui-ci provenait d'un autre qu'Allah, ils y trouveraient certainement 
beaucoup de contradictions. » [S. Les femmes, v.82j. II dit egalement : « Saisissez- 
vous, tous ensemble, de la corde d'Allah, et ne vous divisez pas. Souvenez-vous 
des bienfaits qu'Allah vous a accorde, lorsque vous etiez encore ennemis les uns 
les autres. II lia les cceurs entre-eux et vous voila, par son bienfait, tous freres. » 
[S. la famille d'Imran, v.102]. La cause de l'accord et de l'entente chez les Sunnites est qu'ils 
puisent leur religion dans le Coran et la Sunna. De plus, le procede de transmission de 
generation en generation a engendre en eux l'accord et l'union. Quand aux innovateurs, ils 
puiserent leur religion de leur raison individuelle. Ce qui engendra, en eux, la division et la 
divergence. Dans la transmission de la part de gens de grande confiance, les differences au 
niveau du vocabulaire et de l'expression, cela ne nuit aucunement a la religion, ni ne l'affecte. 
Quant aux choses raisonnees, aux pensees et aux avis concernant la religion, il est tres rare 
d'y voir un accord. Nous avons pu le constater, que ce soit dans le passe ou le present. Ce 
sont les Sunnites qui ont parcouru le monde a la recherche de hadith. Ils les prirent la ou ils 
se trouvaient et les memoriserent. » x 



1 Ibn Qaym al-Djawjiyya, Mukhtasar as-sawa'/q. 
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Un rappel conforme a l'ecole des jurisconsultes de la communaute que sont : Abu 
Hanifa An-Nu'man bn Thabit Al-Kufi, ainsi qu'Abu Yussuf Ya'qub bn Ibrahim al- 
Ansari, et Abdullah Muhammad bn al-Hassan ach-Chaybani (que la satisfaction 
d'Allah soit sur eux tous) et les fondements de la religion auxquels ils adherent 
avec foi et avec lesquels ils servent le Seigneur des mondes. 
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Si l'Imam At-Tahawi a cite les noms d'Abu Hanifa et de ses deux eleves : Abu yussuf et Ach- 
chaybani, c'est tout simplement parce qu'il a etudie les sciences religieuses d'apres leur ecole 
et selon le materiau religieux a leur disposition. Le nombre de hadith a leur disposition, 
n'etait pas le meme pour tous les savants tel que l'Imam Abu Hanifa, l'Imam Malik, l'Imam 
ach-ChafPi et l'Imam Ibn Hanbal. 

Le contenu de leur enseignement est base sur les deux references fondamentales que sont 
le Coran et la Sunna, tel que le dogme qui reste le meme pour tous, que ce soit pour l'Imam 
ach-ChafPi et ses eleves, l'Imam Malik, l'Imam Ahmad Ibn Hanbal et leurs eleves. Leur 
dogme est celui des Sunnites. S'il existe des differences au niveau du dogme chez les 
adeptes tardifs des differentes ecoles jurisprudentielles, les quatre savants n'y sont 
absolument pour rien, car eux, ont herite du dogme des Ancetres pieux, fonde sur le Coran 
et la Sunna. 

- Voici quelques dires des savants a ce propos : 

- L'imam Abu Hanifa a dit : « Lorsqu'un hadith est authentique, cela est mon ecole. »^ 

- L'imam Malik a dit : « Je ne suis cependant qu'un etre humain, il m'arrive de me tromper, 
comme de voir juste. Voyez mon point de vue. Tout ce qui est conforme au livre (Coran) et 
la Sunna, prenez-le et tout ce qui n'est pas conforme au livre et a la Sunna, abandonnez- 
le. » 2 

- L'imam ach-ChafPi a dit : « II n'y en a pas un, a qui une Sunna du Messager d'Allah ne lui a 
pas echappe. Quoi que je dise, ou quoi que je pose comme fondement et qui serait contredit 
par ce qui provient du Messager, le seul dire est celui du Messager qui est egalement le 
mien ». 3 



1 Ibn AbidTn, al-Hachya. 

2 Ibn abd al-Barr, Al-Djami\ 

3 Al-Hakim, Tarikh Dimachq. 
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- L'imam Ibn Hanbal a dit : « Ne m'imite pas aveuglement, ni moi, ni Malik, ni ach-ChafPi, ni 
al-Awza'i, ni ath-Thawri, mais puise la ou ils ont puise. »* 

« Le point de vue d'al-Awza'i, de Malik et d'Abu Hanifa, sont tous des avis. Ils sont pour moi, 
tous egaux. Cependant, l'argument se trouvent dans les hadiths ». 



1 Ibn al-Qaym, A'/am a/-muwaqg/'/n. 
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II n'est pas rare de trouver des adeptes de l'ecole de jurisprudence appelee ach-chafPiyya, 
avec des dogmes plus ou moins differents : sunnites (c'est le cas pour le savant al-LalikaT), 
adVarites (c'est le cas pour les theologiens Fakhr-ad-Din ar-Razi et d'al-Ghazali) ou des 
adeptes de l'ecole hanafite avec des dogmes sunnites. C'est le cas pour ceux enumeres par 
l'Imam at-Tahawi, c'est-a-dire Abu Yussuf et ach-Chaybani, ainsi qu'at-Tahawi lui-meme, 
mais egalement l'Imam Ibn Abi al-Tzz al-Hanafi et beaucoup d'autres. Certains adeptes de 
l'ecoles Hanafite possedent possedent aussi des dogmes connus sous le nom de maturidites, 
kulabites, etc. 

Biographie des savants cites par at-TahawT 

- Quant a l'imam an-Nu'man bn Thabit Abu Hanifa al Kufi, celui-ci est ne en l'an 80 de 
l'hegire. II fut contemporain d'un certain nombre de compagnons. Al-Khatib dit a son sujet : 
« II a vu Anas bn Malik » L'imam Abu Hanifa etait savant, pratiquant, ascete. II etait pieux et 
vertueux, plein d'humilite et invoquait souvent son Seigneur. II deceda en l'an 150 de l'hegire, 
qui fut l'annee de naissance de l'Imam ach-ChafPi (qu'Allah leur accorde Sa misericorde). 

- L'imam Abu Yussuf Ya v qub bn Ibrahim al-Ansari al-Bagli est ne en l'an 113 de l'hegire. II 
etudia aupres de l'imam Abu Hanifa et aupres d'autres savants. II fut l'un des enseignants 
(chaykh) de l'Imam Ahmad Ibn Hanbal. II fut investi, par le Calife Harun ar-Rachid, de la 
fonction de juge. Ce fut ainsi jusqu'a sa mort. Lors de ses funerailles, les gens ont dit : « Le 
fiqh (jurisprudence) est mort ». Cependant, dira-t-on, si Ya v qub est mort, le fiqh ne l'est pas, 
car il est transmis d'un cceur a un autre. 

- Abu Abdillah Muhammad bn al-Hassan bn Farqad ach-Chaybani fut nomme juge par le 
Calife Ar-Rachid. II voyagea en compagnie du Calife au Khurasan et mourut dans la ville de 
Ray, ou il fut enseveli. Son pere fut un soldat du pays de Cham. C'est dans la ville de Wasit 
qu'il donna naissance a son fils Muhammad, l'an 132 de l'hegire. II grandit a Kufa ou il etudia 
sous la direction de l'Imam Abu Hanifa, puis de llmam Malik, d'Abu Yusuf, ainsi que d'autres. 
II enseigna dans la mosquee de Kufa, alors qu'il n'avait que vingt ans. Ibrahim al-Harbi dit : 
« Je demandais a l'Imam Ahmad, d'ou tiens-tu des donnees aussi precises ? II repondit : je 
les tiens des ecrits de Muhammad bn Hassan. Ach-Chaybani deceda dans la ville de Ray, 
l'annee 189 de l'hegire. As-sam'ani dit : « Muhammad bn al-Hassan et al-KisaT sont morts le 
meme jour dans la ville de Ray. » Muhammad bn al-Hassan etait le fils de la tante maternelle 
d'al-Farra, le celebre grammairien (gu'Allah leur accorde Sa misericorde). 
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[1] 



[1] - [Nous sunnites], nous declarons a propos de l'unicite d'Allah et avec la 
conviction qu'II nous assiste : « Allah est unique et n'a pas d'associe ». 

4_J i_Ljj_-ji ^ J-J-lj M <jl : M Jj_i_ij___J £yji 'i'Yr ' n Alil -_i__-j_j ^_i JJ-i- 



1- L'importance de l'unicite d'Allah 

Le fondement de la mission de l'ensemble des envoyes d'Allah a ete l'unicite. L'unicite est 
comparable au premier jalon d'une route. C'est egalement la premiere etape d'un chemin qui 
mene vers Allah. 

Allah dit « Nous avons envoye en toute communaute un messager pour dire : 
adorez Allah et ecartez-vous des fausses divinites. » [S. Les abeilles, v. 36]. 

« Nous n'avons envoye avant toi de messager si ce n'est pour lui reveler qu'il n'y a 
d'autre dieu que moi ; adorez-moi. » [S. Les Prophetes, v.25]. 

L'unicite, c'est aussi la premiere chose avec laquelle on entre en Islam, car on doit prononcer 
l'attestation : II n'y a de dieu qu'Allah. C'est la premiere chose avec laquelle nous quittons ce 
monde. Le Messager d' Allah (0) a dit : « Celui dont la derniere parole est : II n'y a de 
dieu qu'Allah, entrera au paradis. » [Al-Hakim]. L'unicite est egalement la premiere 
chose sur laquelle sera interroge le serviteur dans sa tombe, puis le jour du jugement. Bref, 
l'unicite est le premier et dernier devoir de tout etre, et c'est l'acte le plus juste que puisse 
accomplir l'etre humain. 

1.1 - Le Coran, tout entier, parle de l'unicite divine. 

Ibn al-Qaym al-Djawjiyya dit : « Chaque sourate du Coran parle d'unicite. Nous dirons, d'une 
maniere generale, que chaque verset du Coran parle d'unicite, temoigne et appel a celui-ci. 
Cela dit, le texte Coranique est soit : 

- Une information au sujet d'Allah, de ses noms, ses attributs et ses actes. 

- Un appel a une adoration vouee exclusivement a Allah seul, sans associe et une negation 
de tout ce qui est adore en dehors de Lui. 

- Un ensemble de commandements et d'interdictions et une observance de son obeissance 
par l'application de ses commandements et interdictions. Ce sont la les droits de l'unicite et 
ce qui permet de le perfectionner. 

- Une information sur les honneurs qu'Allah a accorde aux partisans de son unicite et de son 
obeissance, sur ce qu'II leur a apporte dans ce monde et les honneurs qu'II leur rendra dans 
la vie derniere. C'est la recompense pour son unicite. 

- Une information sur les partisans de l'associationnisme, sur ce qu'II leur a inflige comme 
punition ici-bas et sur ce qu'il leur reserve comme chatiment dans l'autre monde. Ceci est 
une information sur ceux qui ont delaisse l'unicite divine. 
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En somme, le Coran, tout entier, parle de l'unicite divine, de ses droits et retributions, puis 
de l'associationnisme, de ses adeptes et leurs retributions. »* 

2- Definition et realisation de l'unicite 

Le terme ^/7/c/te'signifie dans le vocabulaire general : 

Faire en sorte qu'une chose soit unique. Lorsqu'il s'agit d'Allah, c'est affirmer qu'II est le seul 
veritable dieu existant, l'unique Createur, l'unique etre divinise et adore, et l'unique a 
posseder des noms et attributs parfaits. 

L'unicite ne peut se realiser que par une negation et une affirmation. Cest-a-dire nier 
l'unicite pour tout autre chose, hormis celui qui est unifie, et l'affirmer pour lui seul. La 
simple negation n'en reste pas moins qu'un simple rejet et la simple affirmation n'empeche 
pas l'association d'une autre chose dans le fait. Si, par exemple, on dit : Untel est debout. 
Dans ce cas, on affirme sa position, mais on ne fait pas de lui le seul a etre debout, car il est 
possible que quelque chose d'autre s'associe a lui dans ce fait. Mais si l'on dit : II n'y a 
personne debout, on aura nie de maniere absolue le fait pour qui que ce soit. Lorsque l'on 
dit : II n'y a personne debout, excepte Zayd ; a ce moment-la, on aura unifie Zayd dans sa 
position debout. Du fait que nous ayons nie la position pour tous sauf pour lui. C'est cela la 
realisation de l'unicite dans la realite. II n'y a d'unicite que lorsque cela comprend la negation 
puis l'affirmation. 

3 - L'existence d'un Dieu unigue, Allah 

Les preuves concernant l'existence d'Allah sont nombreuses. Parmi celles-ci, il y a la raison 
humaine, la realite, les livres reveles et la predisposition naturelle de l'etre. 

3.1 - La raison 

Peut-on affirmer que les choses existantes, existent par elles-memes ou bien par hasard ? 

a) - Si l'on repond : Elles existent par elles-memes, cela serait impossible selon la raison 
humaine. Etant inexistantes, comment peuvent-elles exister ? L'inexistant n'est pas quelque 
chose en soi qui puisse sortir du neant et exister. Ainsi, il serait impossible pour une chose 
d'exister par elle-meme. 

b) - Si l'on repond : Elles existent par hasard, ceci est egalement impossible. Cela dit, est-ce 
que la production d'avions, de fusees, d'automobiles, de machines aussi diverses soient-elles, 
sont la par hasard ? Bien entendu, cela est impossible. C'est egalement le cas des oiseaux, 
des montagnes, du soleil, de la lune, des etoiles, des arbres des pierres, du sable, de la mer 
et ainsi de suite. Ils ne peuvent absolument pas exister par eux-memes, ni meme par hasard. 



1 Madarif as-salikin, t.3, pp. 449, 450. 
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On rapporte qu'un groupe de theologiens speculateurs (Ahl al-kalam) d'origine hindoue se 
sont rendus chez Abu Hanifa (qu'Allah lui accorde Sa misericorde) pour debattre avec lui sur 
l'existence du Createur. Abu Hanifa etait doue d'une grande intelligence. II leur fixa rendez- 
vous un ou deux jours plus tard. Les membres du groupe se presenterent au rendez-vous et 
s'adresserent a lui : « Qu'as-tu a dire ? » 

Abu Hanifa repondit : « Je pense a cette embarcation chargee de marchandises et de biens 
de toutes sortes. Elle arrive en traversant les flots, jusqu'a s'amarrer au port. Le chargement 
debarque, puis l'embarcation s'en va, sans avoir a bord de commandant, ni de porteurs. » 
Les dialecticiens dirent : « c'est a cela que tu penses ? » II repondit : « oui » Ils dirent : « Tu 
n'as donc plus ta raison. Comment peut-on croire qu'une embarcation puisse venir sans 
commandant de bord, decharger et s'en aller ? Ceci est impensable et inconcevable. » Abu 
Hanifa dit : « Comment se fait-il que votre raison n'accepte point ceci, mais accepte par- 
contre que ces cieux, ce soleil, cette lune, ces etoiles, ces montagnes, ces arbres, ces 
animaux et ces gens n'aient pas de createur ? » Le groupe comprit qu'Abu Hanifa s'etait 
adresse a eux selon leur esprit. Face a une telle evidence, ils ne surent que dire. 

On dit a un homme de la campagne : « Comment as-tu connu ton Seigneur ? » II repondit : 
« Les traces de pas temoingent de la marche, le crottin temoigne du dromadaire. Quant au 
ciel avec ses astres, la terre avec ses voies spacieuses, la mer avec ses vagues, ne 
temoignent-ils pas de celui qui entend et qui voit (Allah) ? 

Allah dit a ce propos : « Ont-ils ete crees par aucune chose ou sont-ils eux-memes 
les creatures ? » [S. Le mont, v.35]. Ainsi, la raison humaine est incontestablement une 
preuve de l'existence d'Allah. 

3.2 - La realite 

La realite prouve egalement l'existence d'Allah, car beaucoup d'entre nous ont ete temoin 
d'une priere exaucee par Allah. C'est le cas du campagnard qui se presenta a la mosquee, 
alors que le Messager d'Allah (st) faisait son sermon du vendredi. L'homme dit : « Nos biens 
sont aneantis, les routes coupees, implore Allah afin qu'II nous accorde la pluie. » Anas 
dit : « Par Allah, il n'y avait pas un nuage dans le ciel, si petit soit-il. Apres que le Prophete 
(M) eut implore son Seigneur, voila qu'un nuage apparut rapidement, tel un bouclier qui 
s'elevait dans le ciel et qui s'etendit. Le tonnerre gronda, les eclairs apparurent et la pluie 
tomba. N'etant pas encore descendu de sa chaire, que les gouttes de pluie glissaient le long 
de la barbe du Messager. » [Bukhari, Muslim]. 

Dans le Coran, les exemples sont nombreux, dont celui-ci : 

« ...Et Job lorsqu'il appela son Seigneur [en disant] : Le mal m'a atteint et Tu es le 
plus misericordieux des misericordieux. Nous avons repondu a son appel. » [S. Les 

prophetes, v.84] ; 

3.3 - Les livres reveles 

Les livres reveles sont aussi une preuve de l'existence d'Allah, car leur contenu est destine 
au bien-etre de la creation. C'est le cas notamment du noble Coran, dont personne, parmi 
les etres humains ou les djinns n'a pu apporter quelque chose d'equivalent. 
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3.4 - La disposition naturelle ou fitra 

Les etres humains dont la disposition naturelle {fitra) n'a pas ete deformee, croient en 
l'existence d'Allah. De meme que le reste de la creation croit en l'existence d'Allah. - « N'as- 
tu pas vu que tout ce qui se trouve dans les cieux et la terre, celebre les louanges 
d'Allah. » [S. La lumiere, v.41]. 

- « Ne vois-tu pas que devant Allah, se prosterne ce qui se trouve dans les cieux 
et sur la terre, le soleil, la lune, les etoiles, les montagnes, les arbres, les animaux 
et beaucoup de gens. » [S. Le pelerinage, v.18]. 

C'est en effet l'histoire de la fourmi, rapportee par Salomon Qm). Salomon sortit pour 
demander la pluie au Seigneur, lorsqu'il trouva une fourmi etendue sur le dos, levant les 
pattes aux cieux qui dit : « Allah, je suis l'une de tes creatures, ne nous prive point de ton 
eau. » Allah dit a Salomon (*a) : « Retournez sur vos pas, la pluie vous sera accordee 
par la priere d'un tiers. » [Charh ai-'agfda al-wasitiyya, Al-'Uthaymin]. 

II y a en l'etre humain une predisposition a la croyance en Allah. II est dit dans le Coran : 

« Lorsque ton Seigneur eut extrait des entrailles des enfants d'Adam leur 
descendance et les fit temoigner [en leur disant] ne suis-je point votre Seigneur ? 
Ils repondirent : Si, nous en temoignons. Pour qu'au jour de la resurrection vous 
ne disiez pas : Nous etions en cela inconscients. » [S. Les limbes, v.172]. 

« Voue-toi exclusivement a la religion, c'est sur cette disposition naturelle (fitra) 
qu'Allah crea les gens. II n'y a pas d'alternative a la creation d'Allah. Voila la 
religion de droiture. Cependant, la plupart des gens ne savent pas. » [S. Les 

byzantins, v, 30]. 

Ces deux versets prouvent que la croyance et la reconnaissance d'Allah sont dans la nature 
de tout etre. Le Prophete (H) a dit : « Tout etre nait selon la predisposition naturelle 
(fitra). » [Bukhari, Muslim] 

D'apres 'Ya al-Ansari, Allah dit dans un hadith gudsf : 

« J'ai cree mes serviteurs ('ibadi) monotheistes et soumis. » [Muslim] 1 

Selon Abu Hurayra et Ibn Chihab, le terme ^rasignifie l'Islam (soumission). 

Mudjahid fut questionne a propos de la fitra. II repondit : « C'est llslam (soumission) ». 

C'est egalement la reponse que donna Qatada. Mudjahid recita le verset suivant : « II n'y a 
pas de changement a la creation d'Allah. » et dit : « II n'y a pas de changement a la 
religion d'Allah. » 

Al-Marusi rapporte que l'Imam Ahmad a dit : « La connaissance d'Allah se trouve dans le 
cceur, elle differe pour chacun et augmente. » 

Ibn Taymiyya dit a propos de ceux qui nient toute reconnaissance d'un createur seigneur et 
maitre par la predisposition naturelle, et qui pretendent que l'etre humain decouvre 
l'existence du createur uniquement apres avoir observe le monde : « Certains groupes 
d'observateurs et theoriciens (ahl an-nazar) pretendent que la connaissance d'Allah est 
obligatoire, et qu'il n'y a d'autres moyens d'y parvenir que par l'observation [de la creation]. 
Ils firent de cela une obligation pour tous. » Ce propos fut repandu au sein de la 
communaute par les mu'tazilites et leurs semblables. C'est a ce sujet qu'Abu Dja'far As- 



1 D'apres Ibn Taymiyya, le terme '<5&/(serviteur ou sujet) englobe tous les etres, croyants et non- 
croyants. 
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Sumani et d'autres ont dit : « Le fait gu'al-'Ach'ari ait rendu obligatoire l'observation [de la 
creation] pour la connaissance d'Allah, c'est parce qu'il reste encore en lui des traces de 
mu'tazilisme. » [Charh al-aqtda as-safarfniyya] 

Les savants sunnites disent que l'observation de la creation est necessaire pour completer et 
parachever la connaissance d'Allah qui existe deja en chacun de nous, mais egalement 
lorsque la fitra d'une personne a ete deforme, et c'est ce qui peut se produire, selon le dire 
du Prophete (0) '■ « Chacun nait selon la disposition naturelle (monotheiste, 
soumis), les parents en font soit un juif, soit un chretien, soit un mazdeen... » 
[BukharT]. 

Cela dit, la connaissance d'Allah est fondamentale, car l'etre sera amene a repondre a l'une 
des trois questions de l'interrogatoire dans la tombe, a savoir : Qui est ton seigneur ? Cjuelle 
est ta religion ? Quel est cet homme qui vous a ete envoye ? [Voir a ce sujet l'article 81]. 

Ibn ManP dit : « Pour mieux connaitre son seigneur Allah, il est du devoir de chacun 
d'etudier Ses noms et Ses attributs. » Pour parfaire davantage sa connaissance il faut, en 
plus de l'etude des noms et des attributs, se consacrer a l'observation et la reflexion sur la 
creation. Ce qui permet d'apprecier la grandeur, la puissance, la sagesse et la misericorde 
d'Allah le tout puissant. Le Seigneur dit : « Ne regardent-ils point le royaume des cieux 
et de la terre et ce qu'Allah a cree comme chose ? » [S. Les limbes, v.185]. 

« Dis : Regardez ce qu'il y a dans les cieux et sur la terre, ce qui dans les versets 
et chez les annonciateurs comblera vos besoins. » [S. Jonas, v.101]. 

« Que l'homme regarde ce avec quoi il fut cree. » [S. L'astre nocturne, v.5]. 

« II y a dans la creation des cieux et de la terre, dans la succession des jours et 
des nuits, des signes pour les etres doues d'intelligence » [S. La famille d'Imran, v. 
130]. 

« II y a dans creation des cieux et de la terre, dans la succession des jours et des 
nuits, dans le vaisseau qui sillonne la mer, ce qui profite aux gens. Ce qu'Allah a 
descendu comme eau du ciel, avec laquelle II ressuscita la terre morte et en 
laquelle II repandit tous les animaux, la distribution des vents, des nuages 
assujetis en le ciel et la terre, sont autant de signes pour les gens qui 
raisonnent. » [S. La vache, v. 164]. 

L'observance des versets (signes) constituant les legislations revelees et apportees par les 
messagers d'Allah, permet egalement de parfaire la connaissance du Seigneur. II n'y a qu'a 
regarder les bienfaits importants qu'elles comprennent. La vie en ce bas-monde et la vie 
future ne peuvent se maintenir sans ces directives. En observant et en meditant sur le 
contenu des legislations avec ce qu'elles renferment comme science, sagesse, 
ordonnancement et convenance au bien-etre des individus, on acquiert plus de connaissance 
sur son seigneur. 

Allah dit : « Meditent-ils le Coran ? Si cela provenait d'un autre qu'Allah, ils y 
trouveraient beaucoup de contradictions. » [S. Les femmes, v.82]. 

En plus de cela, il y a la connaissance qu'Allah place dans le cceur des croyants, ce qui 
permet de l'adorer comme s'ils le voyaient. Le Prophete (H) a dit en repondant a la question 
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posee par l'ange Gabriel (*a) : « ...Que tu adores Allah comme si tu le voyais, situne 
le vois pas, Lui te voit. » x 

3.5 - Tous les fils d'Adam croient en l'existence d'un etre supreme, createur de l'univers 

Aucun des fils d'Adam que nous connaissons - dira Ibn Abi AI-'Izz - nie ce type d'unicite qui 
est l'existence d'un etre supreme, auteur de la creation et unique en son genre. Cela est 
ancre dans le cceur des etres. Allah dit : « Les Envoyes disent : Y a-t-il un doute sur 
Allah le createur des cieux et de la terre ? » [S. Abraham, v.10]. 

Pharaon fut le personnage le plus connu a vouloir ignorer et nier publiquement l'existence 
d'Allah. Cependant, au fond de lui, il y croyait fermement. Comme le lui fit remarquer Mo'i'se 
( ) : « Tu as su que ceux-la, seul le Seigneur des cieux et de la terre les a fait 
descendre comme autant de preuves evidentes, et moi, je te sais perdu. » [S. 

L'ascension nocturne, v.102]. 

Allah dit au sujet de Pharaon et de son peuple : - « Ils l'ont renie injustement et 
orgueilleusement, alors qu'en eux, ils y croyaient fermement. » [S. Les fourmis, 

v.14]. 

Bien qu'il le sache, Pharaon, dans sa volonte d'ignorer le Seigneur, posa dans tout son 
orgueil la question a MoTse Qm) : « Qui est le Seigneur des mondes ? Moise repondit : 
c'est le Seigneur des cieux et de la terre et de ce qu'il y a entre-eux, si vous y 
croyez vraiment. » [S. Les poetes, v.24/28]. 

La question posee par Pharaon est une forme de desaveu et de reniement, car en lui, il y 
croyait fort et savait qui etait vraiment le Seigneur. C'est pour cela que MoT'se (*s) fit savoir 
que le Seigneur est connu. Les signes et les preuves de sa suprematie sont evidentes et bien 
connues pour que l'on se pose la question, a savoir : Qui est-il ? 

La connaissance d'Allah qui est innee chez l'etre humain est bien plus grande que toutes 
celles que l'on acquiert par la recherche. II n'y a pas un peuple qui ait nie l'existence d'un 
etre supreme, et personne ne pretend l'existence de deux createurs exactement semblables 
au niveau des attributs et des actes. Les dualistes et les mazdeens qui professent l'existence 
de deux origines du monde, comme la lumiere et l'obscurite, sont d'accord sur le fait que la 
lumiere est preferable a l'obscurite. La lumiere serait le dieu loue, et l'obscurite serait 
mauvaise et blamee. Ces gens divergent a propos de l'obscurite, a savoir si elle fut de tout 
temps eternelle ou est-elle temporelle ? Ces dualistes n'attestent pas l'existence de deux 
seigneurs et maitres identiques en tous points. 

Les associationnistes arabes Cjuraych reconnaissaient l'unicite d'Allah au niveau de la 
creation. Pour eux, le createur des cieux et de la terre est unique, tel qu'il nous est fait part 
a leur sujet, par le Seigneur : Allah a dit son Envoye (0) : « Dis [aux associationnistes 
Quraychs] qui a cree les cieux et la terre et ce qu'elle contient ? Ils repondront 
certainement : C'est Allah. Dis- [leur] : A qui appartient la terre et ce qu'elle 
contient, si vous savez ? Ils diront certainement, cela appartient a Allah. Dis 
Allez-vous reflechir ? » [S. Les croyants, v. 84/85]. 

Ainsi, les Quraychs n'avaient pas la conviction que les statues etaient associees a Allah dans 
la creation de l'univers. Les statues etaient pour les Quraychs, des intermediaires entre eux 



1 Muslim et Charh al-wasitiyya. 
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et Allah. L'associationnisme est le crime par excellence, la plus grande des injustices 
commises envers Allah. 

Cela etant, l'existence d'un etre supreme, createur absolu de toute chose demeure ancree au 
plus profond de chacun, ce n'est que sous l'emprise de l'orgueil que l'on finit par le renier. 
Pharaon en est l'exemple evident. D'autre part, personne ne pretend l'existence de deux 
createurs semblables en tous points. Que ce soit pour les dualistes ou les polytheistes, il 
existe au sein d'une pluralite un etre supreme place au-dessus de tous. 

En plus de la reconnaissance de l'existence d'un seul dieu, unique auteur de la creation, il y a 
l'unicite au niveau de l'adoration, qui consiste a ne servir et a adorer que Lui seul. C'est pour 
cela donc, que l'unicite prechee par l'ensemble des Messagers d'Allah est contenue dans les 
livres reveles, c'est l'unicite au niveau de l'adoration, englobant l'unicite au niveau de la 
creation. Cela consiste a n'adorer qu'Allah seul, sans aucun associe et avoir de Lui une 
connaissance parfaite par l'etude des noms et attributs divins. 

4 - L'unicite au niveau de la creation 

II n'y a de createur excepte Allah. Allah dit : « Y a-t-il un createur excepte Allah, qui 
pourvoit a votre subsistance, que ce soit dans les cieux et dans la terre ? II n'y a 
de dieu, excepte Lui seul. » [S. Le createur, v.3]. II dit egalement en designant la nullite 
des divinites des mecreants : « Est-ce que celui qui cree est comme celui qui ne cree 
pas ? Allez-vous reflechir ? » [S. Les abeilles, v.17]. 

4.1 - Definition de la creation divine 

Creer, signifie, lorsqu'il s'agit d'Allah, donner existence a ce qui n'existe pas, donner la vie a 
ce qui est mort. C'est egalement concevoir les choses sans matiere au prealable, ni modele 
d'inspiration ou d'instrument pour cela. « Qu'Allah soit beni, le meilleur des 
createurs. » [S. Les croyants, v.14]. 

Tandis que l'acte de creer chez l'etre humain, n'est que le changement et la transformation 
d'une chose vers une autre, ou la composition et l'assemblage d'elements entre-eux, au 
moyen de matieres, de modeles et d'instruments predisposes. 

Allah est l'unique createur, mais egalement le detenteur de l'ensemble de la creation. II 
possede tout de maniere absolue. Allah dit : « Qu'il soit beni, celui qui detient le 
royaume de toute chose, qui protege et qui n'a pas besoin d'etre protege, si vous 
savez. » [S. Les croyants, v.88]. 

Allah regi egalement toute la creation de maniere absolue. II dit : « Ne possede-t-il pas la 
creation et sa direction ? Beni soit-II, le Seigneur des hommes. » [S. Les limbes, 
v.54]. 

Ainsi, l'unicite d'Allah au niveau de la creation implique a la fois : La creation, la possession 
absolue et la souverainete absolue. 

5 - L'unicite au niveau de l'adoration 

L'adoration doit revenir uniquement a Allah. L'homme ne doit ni diviniser, ni adorer autre 
chose qu'Allah et vouloir essayer de s'en rapprocher par l'adoration. C'est pour cette partie 
de l'unicite que furent principalement envoyes tous les Messagers et que les livres furent 
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descendus. Ils s'agit de reconnaftre en Allah l'unique dieu et adore. Toute l'adoration doit lui 
revenir exclusivement. Tout ce qui lui revient de droit ne peut etre partage. 

5.1 - Definition et signification de l'adoration 

5.1.1 - Definition 

L'adoration signifie l'humilite du serviteur devant son Seigneur, et ce, par amour et exaltation, 
en appliquant ses commandements, puis en evitant ses interdits selon ce qui est rapporte 
dans sa loi revelee. Les commandements sont fondes sur le desir et la volonte de parvenir a 
celui qui dicte ses commandements. Les interdictions sont fondees sur l'exaltation et la 
crainte d'Allah l'Immense. Lorsque tu aimes Allah, tu desires ce qui se trouve aupres de Lui 
et tu desires parvenir jusqu'a Lui. Tu cherches la voie qui te permet d'y parvenir. Pour cela, 
tu obeis de la maniere la plus parfaite. Lorsque tu le magnifies, tu le crains. Des que tu 
t'appretes a Lui desobeir ou a te rebeller, tu eprouves la grandeur du createur et tu fuis la 
rebellion. Allah dit a ce propos : « Et elle le desira. II l'aurait desire n'eut ete ce qu'il 
vit comme preuve evidente de son Seigneur. » [S. Joseph, v. 24]. 

5.1.2 - Signification 

On designe par le terme adoration deux choses : L'acte d'adoration et le moyen avec lequel 
on adore. 

5.1.2.1 - L'acte d'adoration 

L'acte d'adoration, c'est l'humilite devant Allah par amour et par exaltation, en appliquant ses 
commandements, en evitant ses interdits. Quiconque s'humilie devant Allah, l'exalte par ce 
fait : « La puissance appartient a Allah, ainsi qu'a son Messager. » [S. Les imposteurs, 
v.8]. 

5.1.2.2 - Le moyen d'adoration 

Cest-a-dire ce avec quoi nous adorons Allah. Si c'est de cela qu'il s'agit, Ibn Taymiyya l'a 
defini ainsi : « L'adoration est un nom qui englobe tout ce qu'Allah aime et agree comme 
paroles et actes apparents et caches. Nous devons exprimer, a travers ces moyens 
d'adoration, l'unicite divine. Ces moyens peuvent etre verbaux (par des paroles) ou bien 
physiques (par les membres exterieurs du corps) ou bien interieurs (par le cceur). » 

a) - l'adoration relative au cceur comprend : L'amour propre a Allah, ainsi que la crainte, la 
patience, l'espoir, la confiance, la sincerite et le repentir. Les actes du cceur enumeres ci- 
dessus ne sont pas ceux que l'on partage avec les autres creatures, ce sont ceux, specifiques 
a Allah. 

Exemple : L'amour que l'on porte a un parent ou a un ami n'est pas l'amour que l'on porte a 
Allah. Cela dit, l'amour specifique de creature a Createur ne peut etre partage avec qui que 
ce soit. Sinon il y a associationnisme. II en est de meme pour tous les actes du cceur. 

b) - L'adoration verbale comprend : Le rappel, l'invocation, le serment par Allah, 
l'ordonnancement du convenable et l'interdiction de l'inconvenable, demander a Allah de 
faire les eloges de son Prophete (0), prononcer le nom d'Allah pour toute chose entreprise, 
la louange d'Allah, la lecture du Coran, etc. 
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c) - L'adoration physique : Celle-ci se divise en plusieurs parties. 

- La partie purement physique telle la priere, le jeune, l'etude des sciences religieuses, la 
piete filiale, le respect des parents... 

- La partie concernant les biens personnels : le versement de l'aumone obligatoire, les dons 
personnels, le sacrifice pour Allah. 

- La partie qui concerne a la fois le physique pur et les biens personnels : Le pelerinage et la 
lutte. 

5.1.2.3 - Adoration universelle et particuliere 

L'adoration se divise en deux parties. II y a l'adoration universelle {kawniyya) et l'adoration 
relative aux lois revelees (dfn/yya). L'etre humain peut etre soumis a Allah par une 
soumission de type universelle et particuliere. 

a) - L'adoration universelle 

C'est l'adoration generale qui comprend tous les etres croyants, non-croyants pieux et 
dissolus, et ce, d'apres la parole du Seigneur : « Tout ce qui se trouve dans les cieux et 
sur terre ne viendra a l'infini misericordieux qu'en humble serviteur. » [S. Marie, v. 
93]. 

Les etres sont soumis malgre eux a Allah qui leur a impose l'existence, la duree de vie, la 
couleur, le physique, les biens materiels, la sante, la maladie, la richesse, la pauvrete, la 
force, la faiblesse, la mort et beaucoup d'autres choses que l'etre subit impuissant face a 
cela, ne pouvant agir pour s'y opposer. C'est la une forme d'adoration. 

b) - L'adoration particuliere et religieuse (diniyya) 

L'adoration particuliere consiste en la soumission a Allah, selon la derniere des lois revelees. 
Ce type d'adoration est specifique a ceux qui croient en Allah et qui appliquent ses 
commandements. L'etre humain est, a ce niveau, libre de ses actes. II possede la faculte de 
choisir entre la soumission et la rebellion, entre le bien et le mal, entre la justice et l'injustice, 
entre l'unicite et l'associationnisme... 

6 - L'unicite au niveau des noms et des attributs 

Cette partie de l'unicite consiste a affirmer qu'Allah est le seul a etre designe par les noms 
qu'il s'est donne, a etre decrit par les descriptions qu'II s'est attribuees. II faut confirmer ce 
qu'Allah a affirme pour lui-meme, ainsi que ce que son Prophete (M) a affirme pour son 
Seigneur et ce, sans alteration, ni denuement des noms et des attributs de leur sens reel, 
sans assimilation, sans chercher a connaitre l'essence des noms et des attributs, et sans rien 
ajouter comme noms ou attributs a ceux deja contenu dans le Coran et la Sunna. 

6.1 - L'alteration (tahrTf) 

C'est un procede qui consiste soit a modifier la morphologie d'un mot et ce, de differentes 
manieres : Soit en ajoutant ou en supprimant des lettres radicales ou casuelles, soit en niant 
le sens reel d'un nom et de le remplacer par un autre sens. Allah dit : « Ils alterent le sens 
des paroles. » [S. Les femmes, v. 46]. 
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Exemple d'alteration au niveau du sens : Allah dit : « De plus, ses deux mains sont 
larges. » [S. La table, v. 64] ; « Ce que j'ai cree de mes mains. » [S. La famille d'Imran, 
v. 45]. 

La hantise de l'anthropomorphisme a pousse une categorie a changer le sens reel voulu par 
Allah, par un sens voulu par les gens. Allah dit dans le verset precedant qu'il possede deux 
mains, les gens, eux, disent, ils ne possedent pas deux mains, mais des bienfaits aux pluriel 
ou le pouvoir au singulier. C'est a la fois le nombre (duel) et le nombre qui ont ete nie et 
remplace par un autre nombre et un autre nombre. L'alteration est une innovation pratiquee 
sur une partie ou sur la totalite des attributs d'Allah. 

6.2 - Le denuement (ou depouillement) des mots de leur sens (ta'til) 

Ce procede consiste tout simplement a ne pas admettre le sens reel sans pour autant le 
remplacer par un autre sens. 

Les auteurs de ce type de procedes sont de trois sortes : 

1- II y a ceux qui nient la totalite des attributs, et c'est le cas des mu'tazilites, des djahmites. 
Ils admettent le nom sans le sens, faisant du nom un simple signe denue de tout sens. Allah 
serait l'omniscient sans science, l'entendant sans ouTe, le voyant sans vue, l'existant sans 
existence, le vivant sans vie, etc... Ils comparent les noms d'Allah a ceux des etres humains. 
Les noms des etres humains designent a l'origine, un sens qui n'est plus maintenu. On 
donne le nom a une personne comme un signe distinctif, non pas pour le decrire. II n'est pas 
rare du tout de nommer une personne du nom de Muhammad qui signifie le loue, alors qu'il 
est toujours blame ou bien Abdullah, qui signifie adorateur d'Allah, alors qu'il est non-croyant. 

2- Quant aux Ach'arites, ils nient une partie des attributs, et en reconnaissent une partie (au 
nombre de sept : La vie, la parole, la vue, 1'ouT'e, la volonte, la science et la puissance). 

3- Quant aux Qarmates Batinites, ils professent l'idee qu'il ne faut pas dire : Allah est vivant 
ou Allah n'est pas vivant. Ils admettent les opposes pour Allah. De ce fait, ils l'assimilent aux 
objets inanimes. Lorsqu'ils disent qu'il ne faut pas prononcer les paroles « Allah est existant 
ouAllah est inexistant», ils le comparent aux choses impossibles et irrealisables. 1 

Ainsi, l'homme se permet de parler d'Allah comme bon lui semble alors qu'il ne le connait pas. 
Seul Allah connait son identite reelle, dont il revela une partie. 



1 Voir Ibn Taymiyya , Muqaddima fi 'usu/ at-tafsir. 
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6.3 - L'assimilation ou la comparaison (tachbih) 

Le sens reel des noms et des attributs d'Allah n'implique pas necessairement l'assimilation ou 
la comparaison avec les creatures. La description est relative a ce qui est decrit. Si Allah est 
incomparable aux creatures, ses descriptions le sont egalement. Allah dit « II n'y a rien qui 
lui soit semblable et il est celui qui voit et qui entend. » [S. La consultation, v.ll]. 

- « II n'a pas d'egal. » [S. La purete, v.4]. 

- « Allah possede l'exemple le plus haut, et il est le puissant, le sage. » [S. Les 

abeilles, v.60]. 

Dans le premier verset, il y a, a la fois une preuve irrefutable contre tout propos 
anthropomorphiste, car Allah dit : « II n'y a rien qui lui soit semblable » est une preuve 
irrefutable contre les propos niant le sens reel des attributs d'Allah, car II ajoute : « II est 
celui qui voit et qui entend parfaitement tout. » 

Cela dit, nier ou alterer le sens reel des noms et attributs d'Allah, n'est pas la bonne 
methode pour echapper a l'anthropomorphisme. Les musulmans des trois premieres 
generations de l'Islam en etaient conscients. Si tel etait le cas, ils seraient les premiers avec 
le Prophete (0) a agir ainsi. Cependant, ils s'en sont tenus au sens reel, sans pour autant 
faire de comparaison entre le createur et la creature. Ils savaient, de toute evidence, que le 
point commun qui existait entre Allah et les humains etait simplement au niveau du terme et 
non de la realite des choses. Exemples : L'existence. C'est un point commun entre Allah et 
l'homme, cependant, il y a une difference entre les deux existences. L'existence du createur 
est necessaire, celle de la creature contingente et possible. 

De meme pour la vie qui est a la base, commune au createur et a la creature. Cependant, la 
vie du createur est eternelle, n'ayant jamais connu de commencement et ne connaitra jamais 
de fin. Celle de la creature est temporelle ; elle a eu un commencement, ce qui signifie 
qu'elle fut precedee de l'inexistence, et elle aura une fin, car elle est exposee a 
l'aneantissement. De meme pour la science, elle est a la base commune au createur et a la 
creature. Cependant, celle du createur fait partie de lui-meme. II n'est pas alle l'acquerir, de 
plus elle n'a jamais ete precedee de l'ignorance, ni affectee par l'oubli. C'est la science divine, 
absolue et parfaite. Quant a la science de l'homme, il la regoit. La partie concernant la 
connaissance sur Allah, l'homme l'a regu du Seigneur avant son arrivee en ce monde. Au 
cours de sa vie, l'homme recoit une partie de la connaissance, en allant l'acquerir. Ainsi, 
l'etre humain etait au depart ignorant et le peu de connaissance qu'il aura acquit, peut etre 
affectee par l'oubli ou peut disparaitre a jamais. 

6.4- Les sunnites ne s'interrogent pas sur l'essence {kavfivva) des attributs d'Allah 

Sans aucun doute, il y a pour tout ce qui existe une essence. L'essence d'Allah et de ses 
attributs reste un mystere pour l'homme, car ni le Coran, ni la Sunna, ni les Compagnons et 
la generation suivante qui a herite de leur enseignement, n'a fait part de ce fait. Au contraire, 
tous condamnent toute tentative de decouvrir l'essence d'Allah et de ses attributs. Allah 
dit : « Dis, mon Seigneur a interdit (...) de parler a son sujet sans connaissance. » 
[S. Les limbes,v.33]. 

II a dit egalement : « Ne poursuit pas ce dont tu n'as pas connaissance. Certes, pour 
l'ouie, la vue et le coeur, il sera demande des comptes. » [S. L'ascension, v.36]. 
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Certains membres des trois premieres generations de l'Islam ont dit : « Lorsqu'un djahmite 
te demande : Certes Allah descend au ciel de ce bas monde, mais comment descend-II ? Tu 
lui reponds : Allah nous a informe qu'II descend, mais II ne nous a pas informes sur la nature 
de sa descente. » 

L'Imam Malik (Qu'Allah lui accorde sa misericorde) fut questionne sur le verset suivant : 
« L'infini misericordieux s'est eleve au-dessus de son trdne » [S.Ta-ha, v.5]. 
Comment s'est-II eleve ? L'Imam Malik baissa la tete jusqu'a ce que la sueur apparut sur lui. 
Puis, il leva la tete et dit : « L'elevation au-dessus du trone n'est pas une chose ignoree. Le 
comment est inconcevable et la foi en l'attribut est obligatoire. La question au sujet du 
comment est une innovation. »* 

Le sens de l'elevation n'est pas ignore, car il est exprime en langue arabe. La raison ne peut 
parvenir a connaitre la nature de l'elevation divine, car on ne peut saisir l'essence d'une 
chose que selon ce qui suit : 

- Soit, parce que la chose fut observee et identifiee ou parce que quelque chose d'identique 
fut observe et identifie, et a laquelle il est possible de se referer et de la comparer pour 
l'identifier. 

- Soit, parce qu'il existe une information authentique a ce sujet. Cela dit, lorsqu'il s'agit de 
l'essence de l'attribut d'Allah, personne n'y a assiste, ni assiste a quelque chose de semblable. 

Cela, parce qu'Allah est unique en son genre. « II n'y a rien qui lui soit semblable... » [S. 

La consultation, v. 11]. 

- Soit, parce qu'aucune information authentique n'est parvenue a son sujet ou au sujet d'un 
de ses attributs. II faut dont croire en l'attribut tel qu'il est signifie en langue arabe, et 
s'abstenir de toute question sur son essence. 

En reponse a un mu'tazilite qui a demande de lui expliquer l'essence d'un attribut d'Allah, 
l'Imam Ahmad Ibn Hanbal dit : « Dis-moi comment est Allah et je te dirais comment est son 
attribut ? » 

La nature de l'attribut est relative a la nature de son auteur. Si l'essence d'Allah est inconnue 
par les creatures, l'essence de ses attributs divins est egalement inconnue. 



1 Charh i't/gad Ahl as-sunna wa al-djama'a Al-Lalika'i 
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[2] 




[2] II n'y a rien qui lui soit semblable. 









Ibn Abi Al-Tzz : « Les sunnites sont unanimes sur le fait que rien n'est semblable a Allah lui- 
meme, ainsi qu'a ses attributs et ses actes. Le Coran ainsi que la raison pure Caql as-sarih) 
nient categoriquement toute description des creatures par les specificites du seigneur ou la 
comparaison des particularites des creatures avec les attributs d'Allah. 



a) - Arguments coraniques 

La partie suivante du verset : « II n'y a rien qui lui soit semblable », est une refutation 
des propos anthropomorphistes. La deuxieme partie : « ...Et il est celui qui voit et qui 

entend », est une refutation des propos niant les attributs divins. [S. La consultation, v.ll]. 

b) - Arguments rationnels 

II est connu du point de vue rationnel, que le genre d'etre existant est soit absolu, soit relatif. 
Soit, il est eternel, ayant toujours existe, soit, il est temporel, existant apres n'avoir pas 
existe. Soit, il est une creature necessitant un createur, soit, il n'est pas une creature ne 
necessitant pas de createur. Soit, il est dependant de quelque chose d'autre, soit, il est 
independant. 

Cela dit, le relatif ne peut exister que par ce qui est absolu. Le temporel ne peut avoir lieu 
sans l'eternel. La creature ne peut exister sans le createur. L'etre dependant ne peut 
subsister sans l'etre independant. Cette opposition binaire implique necessairement 
l'existence d'un etre absolu, existant de toute eternite, createur, independant de tout. Tout 
autre etre que celui-ci, ne peut-etre que l'oppose. 

D'autre part, on apprend par la realite et par l'evidence, qu'il existe un type d'etre temporel, 
qui existe apres n'avoir jamais existe. Le temporel ne peut etre absolu ou existant de toute 
eternite, ni createur de ce qui l'entoure, ni independant de tout. II s'avere qu'il existe 
necessairement deux types d'etres : L'un necessaire, l'autre contingent. L'un eternel, l'autre 
temporel. L'un absolu, l'autre relatif. L'un createur, l'autre creature. Un point sur lequel ils 
s'accordent tous les deux, est que chacun d'eux est une chose qui existe reellement et 
absolument. II n'est pas ignore egalement que dans leur nature, ils ne peuvent etre 
semblables ou identiques. S'il en etait ainsi, ils seraient identiques dans le caractere 
necessaire, le caractere possible ou impossible. Pour l'un d'eux, la preeternite est obligatoire 
et existe par lui-meme. Pour l'autre la preeternite n'est pas obligatoire et n'existe pas par lui- 
meme. L'un est createur, l'autre ne l'est pas. L'un est independant, l'autre dependant. 

S'ils se ressemblaient, il aurait fallut que chacun d'eux ait une anteriorite a la fois necessaire 
et contingente, qu'il soit a la fois absolu et relatif, createur et non-createur, independant et 
dependant. La similitude impliquerait l'union des opposes. II s'avere ainsi que la similitude 
est manifestement rendue caduque par la raison, comme par les textes religieux (Coran et 
Sunna). 

Toutes ces preuves permettent de constater ce qui peut leur etre commun et ce qui les 
differencie. Cela dit, celui qui nie l'aspect commun au createur et a la creature, est partisan 
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de la negation des attributs {mu'attil), proferant des choses invraisemblables. Celui qui les 
assimile le createur a la creature, dans ce qui les differencie, est un anthropomorphiste, 
tenant egalement des propos absurdes, car ils s'accordent au niveau du nom, ils ne le sont 
absolument pas au niveau du nomme. Allah est particulier par son existence, sa science, son 
pouvoir. Allah est exempt de toute association dans ses specificites. Si le createur et la 
creature s'accordent sur l'existence, la science, le pouvoir, cette concordance a un caractere 
general, global et se situe dans les esprits, non dans les entites. Ce qui se trouve chez 
chaque entite est specifigue et ne peut etre partage ». 
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[3] 



[3] II n'y a rien qui puisse le reduire a l'impuissance. 













Allah dit en ce qui concerne son pouvoir absolu et parfait : « Certes, Allah a le pouvoir 
sur toutes choses. » [S. La vache, v.20]. 

II a dit egalement : « II n'y a rien dans les cieux et sur terre qui puisse reduire Allah 
a l'impuissance. » [S. Le createur, v, 44]. 



[4] 



[4] II n'y a d'autre dieu que lui. 













C'est ce type d'unicite qui fut preche par l'ensemble des Messagers d'Allah. Le seigneur dit : 
« Votre Dieu est un seul dieu. II n'y a pas d'autre dieu excepte le Misericordieux, 
l'infini Misericordieux. » [S. La vache, v. 163]. 
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[5] 



[5] II est Ancien {Oadfni) sans commencement, Continuel {Da'ini) sans fin. 



Les savants sunnites anciens attirent l'attention sur le fait que le nom (?^c , //77 (ancien) ne 
figure pas parmi les noms parfaits d'Allah contenus dans le Coran et la Sunna. Cela dit, il fut 
frequemment employe par les theologiens speculateurs {mutakallimun) pour affirmer 
l'eternite sans commencement d'Allah. Les noms d'Allah sont d'institution divine {tawgffiyya) 
II n'est absolument pas permis d'affirmer de nom qu'en reference au Coran et a la Sunna 
authentique. 

Le nom Qadfm ne designe pas le sens voulu par les theologiens speculateurs, car il signifie 
dans le vocabulaire general de la langue arabe, ce qui est ancien ou qui devance, meme s'il 
est precede de l'inexistence. Allah a mentionne plusieurs fois ce terme dans le Coran pour 
qualifier certaines choses temporelles. C'est l'exemple du verset suivant ou Allah dit : 
« Jusqu'a ce qu'il devienne comme le regime [de dattes] ancien [qadim] ».[S. Ya- 
s?n, v.39]. 

Ce type de nom ne peut suffire a designer la bonne signification qu'avec le complement 
mentionne par l'auteur « Ancien (gadfm) sans commencement». II ne convient cependant 
pas de compter ces noms (Qadim et Da'im) parmi les noms parfaits d'Allah, du fait qu'ils ne 
sont pas attestes par le Coran et la Sunna. 

Le nom d'Allah « al-Awwal» (le premier) permet de se dispenser du nom Qadtm. Allah dit : 
« II est le premier et le dernier. » [S. Le fer, v.3]. 

Le Prophete (st) a dit : « Mon dieu, tu es le premier, il n'y a rien avant toi, tu es le 
dernier, il n'ya rien apres toi. » [Muslim]. 

Cependant, il est permis, selon les savants Ibn Taymiyya et Ibn al-Qaym al-Djawziyya, 
d'employer ce genre de nom comme information au sujet d'Allah. D'apres Ibn al-Qaym : « Le 
chapitre de l'information est bien plus vaste que celui des attributs d'institution divine. » II dit 
dans son recueil an-Nuniyya : « II est l'Ancien (gadfm) ayant toujours possede ses attributs. 
Louanges a lui, si ce n'est qu'il est Continuel {da'im). »* 



[6] 



[6] II ne perit, ni ne disparait. 













Allah dit : « Tout ce qui s'y trouve est perissable, ne subsistant que la face de ton 
seigneur possedant la grace et la noblesse. » [S. L'infini Misericordieux, v.27]. 



Le propos de llmam at-Tahawi est d'affirmer l'eternite d'Allah. 



1 Voir, Mukhtasar At-tahawiyya, al-Albani. 
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[7] 




[7] II ne peut y avoir que ce qu'II veut. 









Ceci est une refutation des propos mu'tazilites et qadarites. Ces gens pretendent qu'Allah 
serait a l'origine de la foi pour l'ensemble de l'humanite, et que le mecreant serait a l'origine 
(createur) de la mecreance. Tout ceci est faux et inacceptable, car cela va l'encontre du 
Coran et de la Sunna. Pour les sunnites, il existe dans le Coran deux types de volontes : 



1 - La volonte universelle (irada kawnivva) 

C'est le type de volonte qui concerne toute la creation. II n'y a rien qui puisse exister, se 
derouler, sans qu'Allah soit a l'origine. L'existence de la vie, la mort, le bien, le mal, 
l'associationnisme, l'unicite, etc..., ils existent parce qu'Allah l'a voulu. Ils ne peuvent exister 
dans son royaume par la volonte d'un autre que lui. Lorsqu'Allah veut quelque chose, cela ne 
peut que se realiser. Allah dit : « Cependant, Allah fait ce qu'il veut. » [S. La vache, 
v.253]. 

Cela dit, Allah a-t-il voulu la mecreance ? Si c'est au niveau de la volonte universelle, bien 
entendu, Allah l'a voulu. Sinon comment pourrait-elle exister ? S'il ne l'avait pas voulu, elle 
n'existerait pas dans son royaume. Toutes choses concretes ou abstraites, positives ou 
negatives, representent des interets importants pour les creatures. 

Allah dit : « Si Allah l'avait voulu, ils ne se seraient pas entretues, mais Allah fait ce 
qu'il veut. » [S. La vache, v. 253]. 

« Certes, Allah decrete ce qu'il veut. » [S. La table, v.l]. 

« Celui qu'Allah voudra guider, il predispose son cceur a l'Islam, et celui qu'il 
voudra egarer, il rend son cceur indispose et gene, comme s'il s'efforcait de gravir 
au ciel. » [S. Les bestiaux, v.125]. 

Ce type de volonte se resume dans le propos des gens par : « Ce qu'Allah veut, s'accomplit, 
et ce qu'il ne veut pas, ne peut s'accomplir. » 

2- La volonte religieuse (irada dfnivva ou char'ivva) 

Ce qu'Allah a voulu que cela existe au niveau universel, telle la mecreance, la desobeissance, 
le mal, l'injustice etc... au niveau de la volonte religieuse, il ne les aime pas, ni ne les agree, 
ni n'ordonne qu'elles soient pratiquees par les etres. Allah en interdit toute pratique, les 
deteste, et suscite sa colere. Si au niveau de la volonte universelle, il ne peut y avoir dans 
son royaume que ce qu'il veut, au niveau de la volonte religieuse, il peut y avoir dans son 
royaume ce qu'il ne veut pas. 

En effet, l'etre humain possede a ce niveau une liberte d'action. Si Allah ordonne le bien et 
interdit le mal, l'homme peut, a sa guise, faire l'un ou l'autre. II peut choisir soit l'unicite ou 
l'associationnisme, soit la foi ou la mecreance, soit la justice ou l'injustice, etc... L'homme 
possede une volonte sur le choix de la pratigue des choses, non de l'existence de celles-ci. 
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Cela etant, si Allah ordonne de pratiquer le bien, l'homme a la faculte de desobeir et de ne 
pas pratiquer le bien, l'homme a la faculte de desobeir et de ne pas pratiquer le bien, mais le 
mal. La pratique du mal est quelque chose qu'Allah n'a pas voulu au niveau de la volonte 
religieuse. Allah dit : « Que celui qui le veut, mecroit, et que celui qui le veut, croit. » 
[S. La caverne, v.29]. 

Cela se resume dans le propos des gens lorsqu'ils disent de l'auteur de mauvais actes : 
« Untel commet des actes gu'Allah ne veut pas. » 



[8] 



[8] Les imaginations ne peuvent l'atteindre et les intelligences ne peuvent le 
concevoir. 



Allah dit : « On ne peut l'embrasser par la science. » [S. Ta-ha, v. 110]. 

Personne ne peut connaitre l'identite d'Allah, si ce n'est lui-meme. L'etre humain ne connait 
Allah qu'a travers ses noms et ses attributs. 
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[9] 






[9] II ne ressemble pas aux creatures 







Ceci, dira Ibn Abi al-Tzz, est une refutation des propos anthropomorphistes comparant le 
createur a la creature. Allah dit : « II n'y a rien qui lui soit semblable et il est celui qui 
entend et qui voit tout. » [S. La consultation,v.ll]. 



Pour rejeter l'anthropomorphisme, l'interet n'est pas de nier les attributs comme le suggerent 
les innovateurs. Parmi les propos de l'Imam Abu Hanifa (qu'Allah lui accorde sa misericorde), 
extrait de son ouvrage intitule Al-fiqh af-'akbar^ il y a ceci : « Et aucune de ses creatures ne 
lui ressemble. » Puis il ajoute : « Tous ses attributs sont differents des attributs des 
creatures. II sait, mais pas comme nous savons. II peut, mais pas comme nous pouvons. II 
voit, mais pas comme nous voyons. ». 

Na'im bi Himad a dit : « Celui qui compare Allah a l'une de ses creatures a blaspheme, et 
celui qui nie ce avec quoi Allah s'est decrit, a egalement blaspheme. » II n'y a rien dans la 
propre description d'Allah ou dans celle faite par le Messager (H), ce qui pourrait etre de 
l'anthropomorphisme. 
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[10] 



[10] II est le Vivant {hayy) qui ne meurt pas, l'Absolu {gayyum) qui ne dors pas. 



Allah dit : « Allah, il n'y a pas d'autre dieu, excepte Lui seul, le Vivant, l'Absolu. Ni 
la somnolence, ni le sommeil ne peuvent le gagner. » [S. La vache, v. 255]. « Les 
visages seront tournes vers le Vivant, l'Absolu. » [S. Ta-ha, v. 111]. 

Le nom le Vivant implique, lorsqu'il s'agit d'Allah, une vie parfaite, qui n'a jamais precede de 
l'inexistence, qui ne connait pas de fin et n'est affecte d'aucune diminution ou d'imperfection. 
Le nom al-Qayyum signifie a la fois l'Absolu qui existe sans qu'il n'y ait de cause ni de 
condition a son existence et le Necessaire, celui dont on ne peut se passer. Autrement dit, 
celui qui subsiste par lui-meme et par qui toute chose subsiste. Le nom « al-Hayya» (le 
Vivant) implique l'ensemble des attributs concernant Allah lui-meme. Quand a « al-qayyum » 
(l'Absolu), il implique l'ensemble des attributs concernant les actes d'Allah. Ces deux noms 
qui vont de pair, forment un nom compose et considere comme le plus important de tous les 
noms d'Allah. Celui qui invoque son Seigneur par ce nom, II lui repondra et exaucera sa 
demande. Le hadith suivant prouve egalement qu'Allah est l'Absolu, possedant une vie 
parfaite et qu'il n'est pas gagne par le sommeil, ni la somnolence. Le Prophete (M) a dit : 
« Certes, Allah ne dortpas etilne lui convient pas de dormir. » [Muslim]. 



http://bibliotheque-islamique-coran-sunna.over-blog.com/ 



La Tahawiyya 
La profession de foi des sunnites 



46 



[11] 



[11] II est le Createur {Khalig) sans necessite, le Pourvoyeur {Razig) sans 
restriction. 

.4_J j_a !iLj Jjjt j 4 't !Lj ^L-k 



Allah dit : « Je n'ai cree le djinn et l'etre humain que pour m'adorer. Je ne veux, 
d'eux, aucune subsistance et je ne veux pas qu'ils me nourrissent. Allah est certes, 
le Pourvoyeur a la force inebranlable. » [S. Adh-dhariyat, v. 56-57-58]. 

« Dis : Prendrais-je un autre protecteur qu'Allah, le createur des cieux et de la 
terre, qui nourrit, mais n'est pas nourrit. » [S. Les bestiaux, v.14]. 

Allah dit egalement, dans un hadfth qudusi : « 6 mes serviteurs, meme si le premier et 
/e dernier d'entre vous, djinns et humains aviez le cceur de l'homme le plus pieux, 
cela n'ajoute rien a mon royaume. 6 mes serviteurs, meme si le premier et le 
dernier d'entre vous, djinns et humains, possedez le cceur le plus corrompus d'un 
seul homme parmi vous, cela ne diminue rien en mon royaume. 6 mes serviteurs, 
meme si le premier et le dernier d'entre vous, djinns et humains se placent sur un 
meme plan et m'invoguent, puis gue j'exauce la demande, cela ne diminue en rien 
ce gue je possede, si ce n'est ce gue peut diminuer l'aiguille lorsgu'elle est 
introduite dans l'ocean. » [Muslim]. 
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[12] 



[12] II fait mourir les etres sans crainte, et les ressuscite sans peine. 



Ibn Abi al-Tzz dit : « La mort est une entite du monde de l'existence, contrairement aux 
dires des philosophes et de leurs partisans. Allah dit : « Celui qui cree la vie pour vous 
eprouver [a savoir] lequel d'entre vous accomplira la meilleure action. » [S. Le 

royaume, v.2]. 

Quant a l'inexistence ou le neant Cadam), ceux-ci ne peut etre qualifie de creature. Bref, si la 
mort est immaterielle, Allah la materialisera en lui donnant forme. II est dit dans un hadith 
rapporte par Abu Sald al-Khudri : « Que le jour de la resurrection, la mort aura une 
apparence d'un beau belier, que l'on egorgera entre le paradis etl'enfer. » [Bukhari, 
Muslim]. 

II en sera de meme pour les actes. Allah les personnifiera. L'acte pieux se presentera a son 
auteur sous l'apparence d'un beau jeune homme, alors que le mauvais acte aura la plus 
affreuse des apparences. [Voir Ahkam al-djana'iz\. 

De meme pour la recitation du Coran, on rapporte dans un hadith authentique que celle-ci se 
presentera a son auteur sous l'apparence d'un jeune homme au teint blafard. Le Prophete (0) 
a dit : « La recitatio du Coran viendra tel un homme au teint pale et dira a son 
auteur : C'est moi qui t'ai contraint a veiller la nuit et qui t'ai assoiffe en periode 
d'intense chaleur. » [Ad-Darimi, Ibn Madja, Ahmad...]- 

Les actions qui ne sont pas materielles dans ce monde, le seront dans l'autre. Cela est 
prouve par le Coran et la Sunna. Allah dit : « Ce jour-la, les gens apparaitront separes 
afin que leur soit montre leurs ceuvres. Celui qui aura accompli l'equivalent du 
poids d'un atome de mal le verra. » [S. Le tremblement de terre, v. 6/7]. 

« Nous ne procederons pas a la pesee [de leurs actes] le jour de la resurrection. » 

[S. La caverne, v.105]. 

« Ceux dont les bonnes actions peseront lourd, ce sont eux les gagnants. » [S. Les 

croyants, v. 102]. 

Le Prophete (Jt) a dit : « II y a deux paroles aimees de l'infini misericordieux, 
legeres a la prononciation, lourdes dans la balance. » [Bukhari, Muslim]. II dit 
egalement : « Que les actions des serviteurs, [telles des etresj, gravissent au ciel. » 
[Bukhari]. 

De meme pour les sourates : La vache etLa famille d'Imran. II est dit a leur sujet que le jour 
de la resurrection « elles ombrageront leur recitant, telles deux nuages ou deux 
groupes d'oiseaux aux ailes etendues, serres les uns aux autres. » [Muslim, Al- 
Hakim]. 

Telle est la puissance du Seigneur. Rien ne lui est impossible. 
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[13] 



[13] II a toujours ete avec ses attributs, immuable, avant meme la creation. Les 
creatures n'ont rien ajoute par elles meme, comme attribut qu'II n'ait eu 
auparavant. Tel qu'II a toujours ete avec Ses attributs, II continuera de l'etre 
eternellement. 

4 i 1 4 J-ai "Lojii 4 j| J i JlJ l__a 
, 4 " h i n Vfl 'ILlI £_Lj £_ '1 'i'j'ni ^__j___i JJJ_j 

, 't-A-llji 4 3 J _a ; <jl_S _____ j 
c |__j) 1 jj °j')'f. JIJ_j V -U__<; 



L'Imam At-Tahawi refute le propos miTtazilite, djahmite et celui des chi'ites qui partagent 
leur opinion. D'apres eux, Allah aurait acquit la capacite d'agir et de parler, alors qu'II ne 
l'avait pas auparavant. Cela signifierait que l'activite et la parole sont devenues pour Allah 
possible apres avoir ete impossible. 

Allah est decrit comme ayant toujours possede Ses attributs parfaits, qu'il s'agisse de ceux 
qui sont relatifs a son etre meme ou a ses actes. II n'est donc pas permis de croire que l'on 
peut decrire le Seigneur possedant des attributs qu'il n'avait pas auparavant, car ses 
attributs sont parfaits. Leur absence signifierait l'imperfection. II n'est pas permis de croire 
qu'il ait acquis la perfection apres avoir connu l'oppose. 
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[14] 

[14] Ce n'est pas apres avoir cree les etres qu'II beneficia du nom de Createur 
(khaliq), ou celui de Novateur (Bari) apres l'apparition des etres. 

5 " J-SLaJl " ^1»\ 1 -i * la\ a II J_L_i. <j*iiJ 
."^jUJl " ^lal a -i j L.I 4Jj>-jl ^jIa^Ij S? j 

[15] 

[15] II possede les traits caracteristiques de Seigneur et Maitre, meme en 
l'absence de serviteur. Egalement les traits caracteristiques de createur en 
l'absence de creature. 

.J j'V^ '« S? j JjJLaJl u'Vrn j 

Le Messager d'Allah (H) a dit : « Allah fixa le destin de chague etre, cinguante milles 
ans avant la creation des cieux et de la terre. Son trone etait sur l'eau. » [Muslim]. 
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[16] 

[16] S'II est qualifie de Revificateur apres avoir ressuscite les morts, II merite ce 
qualificatif avant meme de les ressusciter. II merite egalement le qualificatif de 
Createur avant la creation des etres. 

, I j - ' '*'; ^y-JJ— a-Sl ^ J "' V « * i ! 1 - '* J 

'il j°*>j JoJ ^ltfl lAJk J^a 'V.nt 
»J Sl '■*} J-J-i JjJUaJl f-luil J -a '*'■■■* dJlS 

Allah dit : « C'est lui qui fait vivre et mourir. Lorsqu'II decrete une chose, il dit : soit, 
et elle est. » [S. Celui qui pardonne, v.68]. 

[17] 

[17] II detient le pouvoir sur toute chose, et toute chose le necessite. Pour Lui, 
tout est facile, et n'a besoin de rien. (II n'y a rien qui Lui soit semblable, et il est 
celui qui entend et qui voit.) 

,j j "fj j ' 'p s >«i j-^ j 

» cr*) C 1 ' V * > '-' ^ J 
•(j J "° J ^ *_ j o i' ii 11 J-A j 5 ^igLui 4 1 • a-S (jit "'j I) 

Le fondement est : La foi en l'attribut concernant l'acte general et absolu de creer et de regir. 
On ne pourra croire qu'Allah est le seigneur et maftre de toute chose, que lorsque l'on croira 
qu'II est sur toute choses puissant. On ne pourra egalement croire en Son attribut parfait de 
Rabb (createur, possesseur et regisseur) qu'apres avoir cru qu'II est sur toute chose puissant. 
Allah dit : « Allah est sur toute chose puissant ». [S. La vache, v.2]. 
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[18] 



[18] II crea toutes choses avec Sa science. 



Allah a cree les choses tout en ayant connaissance de ce qu'II cree. II dit : « Ne sait-il pas 
celui qui a cree ? II est celui qui percoit tout, et qui est parfaitement informe. » [S. 

La royaute, S. 14]. 

Ibn Abi aPIzz dit : La preuve rationnelle concernant la science d'Allah est, qu'il lui est 
impossible de donner existence aux choses par ignorance, car c'est par Sa volonte que les 
choses existent, et la volonte implique une representation de ce qui est voulu. La 
representation de ce qui est voulu est la connaissance de ce qui est voulu. Si donner 
existence implique la volonte, la volonte implique la connaissance. Donc, donner existence 
implique la connaissance. 

II y a chez les creatures, des qualites et des perfections qui necessitent la science de l'auteur 
de leur conception, car l'acte, precis et parfait, ne peut emaner de ce qui n'est pas savant. II 
y a parmi les creatures, des etres savants, et la science est un attribut parfait. II est 
impossible pour le createur de ne pas etre savant. Pour cela, il y a deux explications : 

1- Nous savons certainement que le Createur est plus parfait que la creature, que le 
necessaire est plus parfait que le possible. Nous savons certainement que si nous presentons 
deux choses dont l'une d'elle est savante, l'autre non savante, celle qui est savante est plus 
parfaite. Donc si le Createur n'etait pas savant, cela supposerait que le possible est plus 
parfait. Cela est impossible et inconcevable. 

2- Toute la science qui se situe chez les etres possibles, c'est-a-dire les creatures, provient 
d'Allah. II est impossible pour celui qui inventa et congut la perfection d'en etre depourvu. Au 
contraire, il est le premier a la posseder. Allah possede l'exemple le plus parfait. Lui et les 
creatures ne sont pas egaux, que ce soit par comparaison representative ou par comparaison 
d'ordre general. Bien plus, toute perfection attestee aux creatures, Allah est le premier a la 
posseder. Toute imperfection dont les creatures sont exemptes. Allah est le premier a en 
etre exempt. 
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[19] 



[19] II fixa pour toutes choses un destin. 



Allah dit : « II crea toutes choses auxquelles il fixa un destin. » « Pour toutes 
choses nous avons fixe un destin. » [S. La lune, v.49]. 

Dans le recueil authentique de Muslim, dans un hadith rapporte par Abdullah bn 7\mr 
(qu'Allah soit satisfait de lui), le Messager d'Allah (n) a dit : « Allah Fixa le destin des 
creatures cinquante milles avant de creer les cieux et la terre. Son trdne etait sur 
l'eau. » 

[20] 



[20] II accorda a celles-ci un terme. 













Allah a fixe un terme pour les creatures et lorsque le delai arrive, ils ne peuvent le retarder, 
ni l'avancer d'une heure. Allah dit : « Lorsque leur terme arrive, ils ne l'avancent ni ne 
le retardent d'une heure. » [S. Les abeilles, v.61]. 

Abdullah Ibn Mas'ud rapporte ceci : « Um Habiba, epouse du Prophete (qu'Allah soit satisfait 
d'elle) a dit : Seigneur, accorde longue vie a mon epoux Je Messager d'Allah, a mon pere Abu 
Sufyan, a mon frere Mu'awiyya. Le Prophete (0) dit a Om Habiba : Tu as demande a Allah 
au sujet des termes, des jours fixes, des jours comptes et des biens partages. Allah 
n'avancera rien apres son delai et ne reportera rien apres son heure. Si seulement tu avais 
demande a Allah de te preserver du chatiment dans le feu et dans la tombe, cela aurait ete 
preferable. » [Muslim]. 

Un etre tue meurt parce qu'il a atteint son terme. Allah a su, puis destine et decrete qu'Untel 
mourra a cause de la maladie, un autre par la noyade, et ainsi de suite. Allah a cree la mort 
et la vie, et une cause pour chacune d'elle. 

[21] 



[21] II n'y a rien qu'II puisse ignorer de celles-ci avant meme de les concevoir. II 
savait egalement ce qu'elles feraient alors qu'elles etaient encore inexistantes. 

.a j \ IS'j (ji Jj-S (jj) Z. °^X 1— a ^aJL-C- J 



Allah sait ce qu'il y avait et ce qu'il n'y aura pas. II sait egalement ce qu'il n'y avait pas, et 
que s'il etait, il saurait comment il serait. Allah dit : « Si Allah voyait un bien en eux, il 
leur aurait fait entendre. S'II l'avait fait entendre,ils se seraient retournes. Ce 
sont des opposants. » [S. les depouilles, v.23]. 
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[22] 



[22] II ordonna son obeissance aux creatures et leur interdit la rebellion. 

A j j i a * '- ^aL^_j j f !LfrUa j j-al j 



L'Imam At-Iahawi fait reference au commandement et a l'interdiction apres avoir parle de la 
creation et de la destine, ceci afin de montrer qu'Allah a cree les etres pour l'adorer. II dit : 
« Je n'ai cree les djinns et les etres que pour m'adorer. » [S. Celle qui eparpille, v.56]. 

« Celui qui a cree la mort et la vie pour vous eprouver a savoir qui de vous 
accomplira le meilleur acte. » [S. La royaute, v.2]. 



[23] 



[23] Tout se deroule selon son decret et sa volonte. Sa volonte ne peut que se 
realiser. II n'y a de volonte pour tout etre que selon Sa volonte. Ce qu'II voudra 
pour eux aura lieu, et ce qu'II ne voudra pas n'aura pas lieu. 

, i j ui '- j <Lli_i ui '- j »j j ) ° a '" i fj j-a— j f-lf^i cJ-^ J 
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Allah dit : « Vous ne pouvez vouloir que si Allah le veut. Certes, Allah est infiniment 
sage et savant. » [S. Le temps, v.3]. 

« Si Allah l'avait voulu, ils ne l'auraient pas fait. » [S. Les bestiaux, v.112]. 

« Allah egare celui qu'II veut et place sur la voie celui qu'II veut. » [S. Les bestiaux, 
v. 39]. 

D'autres versets prouvent que : Ce qu'Allah veut ne peut qu'etre, et ce qu'II ne veut pas, ne 
peut etre. Comment pourrait-il y avoir dans Son royaume ce quH ne veut pas qu'il soit ? 

II n'y a pas pire egarement, pire blaspheme que le propos de celui qui pretend qu'Allah veut 
l'existence de la foi, et que le mecreant veut l'existence de la mecreance. La volonte du 
mecreant aurait-elle vaincu la volonte d'Allah ? Allah est exempt de tout ce qu'ils pourront 
dire. 
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[24] 



[24] II guide [dans la voie droite] celui qu'II veut. II preserve et protege par sa 
grace. II egare qui II veut. II rabaisse et eprouve avec justice. 

,£L uL j & i jj 'j 
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Les mu'tazilites disent : « La direction (huda) de la part d'Allah signifie l'exposition de la voie 
de ce qui est juste. L'egarement (Dalal) signifie : La designation du serviteur d'egare. Allah 
juge son serviteur d'egarement lorsque le serviteur cree en lui l'egarement. » Ce propos est 
fonde sur leur principe corrompu, qui est : Que tous les actes des etres sont crees par eux- 
memes. Ce qui prouve notre dire, c'est la parole du Seigneur : « Certes, tu ne guides pas 
qui tu aimes, mais Allah guide qui II veut. » [S. Les recits, v.56]. 

Si la direction etait l'exposition de la voie de ce qui est juste, la negation concernant le 
Prophete (n) dans le verset precedent, n'aurait plus de signification, car le Prophete (H) a 
montre la voie a celui qu'il aime comme a celui qu'il deteste. Allah dit : « Si nous l'avions 
voulu, nous aurions accorde a chaque etre sa direction. » [S. La prosternation, v.13]. 

« Allah egare qui II veut, et guide qui II veut. » [S. Celui qui couvert d'un manteau, v. 
31]. 

Si la guidee venant de la part d'Allah etait l'exposition qui est generale en chaque etre, la 
servitude par la volonte n'aurait plus de signification. « Si ce n'etait la grace de ton 
Seigneur, tu aurais ete au nombre des egares. » « Celui qu'Allah veut egarer, il 
l'egare ; et celui qu'II veut guider, il le guide dans la voie droite. » [S. Les bestiaux, 
v. 39]. 

[25] 



[25] Tout oscille sous Sa volonte entre Sa grace et Sa justice. 

j A-Lua^ j-j-j s 4 " \ j M, - n £yjhj ' '* '"' '-' j' ^ J 



Allah dit : «C'est Lui qui vous a cree. II y a ceux d'entre vous qui sont des 
mecreants, et d'autres des croyants. » [S. La grande perte, v.2] 

Celui qu'Allah guide vers la foi, c'est par Sa grace. A Lui les louanges. Celui qu'Allah egare, 
c'est avec sa justice. A Lui les louanges. 
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[26] 

[26] II est exempt du contraire et du semblable. 
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Allah n'a aucun oppose. Ce qu'II veut, a lieu et ce qu'II ne veut pas, n'a pas lieu. II n'a pas 
d'egaux, d'apres Sa parole : « Aucun etre ne lui est egal. » [S. La sincerite, v.4]. 

L'imam At-Tahawi refute le propos mu'tazilite pretendant que l'etre humain cree ses actes. 

[27] 



[27] II n'y a rien qui puisse refuser Son decret, ni reporter Son arrete ou meme 
dominer Son commandement. 



[28] 



[28] Nous croyons en tout cela et nous avons la certitude absolue que tout 
provient d'Allah. 

.sj_Lc. <y> bus (ji i Lji j , dJij 



C'est-a-dire que l'on est absolument certains qu'Allah est a l'origine de toutes choses, et 
nous le reconnaissons. Que tout a lieu selon Son decret, Sa predestination, Sa volonte et Sa 
conception. 



http://bibliotheque-islamique-coran-sunna.over-blog.com/ 



La Tahawiyya 
La profession de foi des sunnites 



56 



[29] 



[29] Nous attestons que Muhammad est Son serviteur elu, Son Prophete choisi et 
Son messager agree. 
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1- La perfection est relative a la servitude 

L'imam Ibn Abi al J Izz dit : « Sache que la perfection humaine est relative a la servitude 
d'Allah. Plus la servitude est grande, plus la perfection augmente et plus le degre est eleve. 
Celui qui s'imagine que l'etre humain peut se dispenser de la servitude pour quelque raison 
que ce soit ou s'imagine que s'en dispenser est une forme de perfection plus importante, 
celui-ci est le plus grand ignorant et le plus egare qui puisse exister. 

Allah dit : « Ils ont dit : L'infini misericordieux s'est donne un enfant. Purete a Lui. 
Ce ne sont que d'honorables serviteurs. » [S. Les prophetes, v.26]. 

Allah mentionne son Prophete (0) par le nom le serviteur dans des situations honorables. 
Allah dit en citant l'ascension : « Louange a celui qui fit voyager son serviteur » [S. 
L'ascension nocturne, v.l] II dit egalement : « Lorsque le serviteur d'Allah s'est mis a 
l'invoquer... » [S. Les djinns, v. 19] « II revela a son serviteur ce qu'II revela » [S. Les 
etoiles, v.10] « Si vous etes dans le doute de ce que nous avons descendu sur notre 
serviteur. » [S. La vache, v.23] 

Pour cela, il merite la preseance sur les gens, dans ce monde et dans l'autre. A ce propos, le 
Messie (Jesus sur le lui le salut) dira le jour de la resurrection, apres lui avoir demande 
d'interceder en dernier recours : « Allez voir Muhammad, le serviteur a qui il fut pardonne les 
peches anterieurs et futurs. » [Bukhari, Muslim] II n'a pu obtenir ce haut rang que par une 
servitude parachevee. 

2- La sincerite est un signe fondamental de la prophetie : 

Sans aucun doute, le miracle constitue une preuve veritable pour la prophetie. Cependant, la 
prophetie ne se limite pas uniquement aux miracles, comme cela fut preche par les 
theologiens speculateurs et les theoriciens. En limitant la prophetie uniquement aux miracles, 
les theologiens speculateurs furent contraints de nier tout miracle aux saints proches d'Allah. 
La sincerite est egalement une preuve fondamentale de la prophetie. II n'y a pas un menteur 
qui n'ait pretendu la prophetie, sans que le mensonge, la perfidie et l'emprise des demons 
finissent par apparaitre au grand jour. Un prophete, envoye d'Allah, doit necessairement 
predire des choses et en ordonner d'autres. II doit egalement accomplir certains actes par 
lesquels il prouvera sa bonne foi. S'il s'agit d'un menteur ou d'un charlatan, le mensonge finit 
par apparaitre sous differentes formes dans ce qu'il ordonnera, ce qu'il predira, et ce qu'il 
accomplira. L'etre sincere et veridique est l'oppose de cela. 

Lorsque deux personnes pretendent une chose, dont l'un est sincere et l'autre menteur, la 
sincerite de l'un comme le mensonge de l'autre doivent necessairement apparaitre, meme 
apres une certaine periode. Ceci, du fait que la sincerite est relative a la piete, et que le 
mensonge est relatif a l'immoralite, et ce, d'apres le dire du Prophete (H) : « Attachez- 
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vous a la sincerite, car celle-ci mene a la piete, et la piete conduit au paradis. 
L 'etre ne cessera d'etre sincere jusgu'a ce gu'il soit inscrit aupres d'Allah, en tant 
gue tel. Prenez garde au mensonge, car celui-ci est cause d'immoralite, et 
l'immoralite conduit au feu. L'homme ne cessera de mentir sans gu'on l'inscrive 
aupres d'Allah comme menteur. » [Bukhari, Muslim] 

A ce propos, Allah dit : « Vous apprendrai-je sur qui descendent les demons ? Ils 
descendent sur tout calomniateur pecheur. Ils tentent d'ecouter, mais un grand 
nombre d'entre eux est menteur. Quand aux poetes, ce sont les egares qui les 
suivent. Ne les vois-tu pas divaguer dans les vallees, ne faisant pas ce qu'ils 
disent. » [S. Les poetes, v. 221/226]. 

Les devins et leurs semblables, meme si parfois ils predisent certaines choses inconnues qui 
s'averent vraies, cependant, il y a suffisamment de mensonge et de perfidie en eux pour 
s'apercevoir que leurs predications ne proviennent pas d'un ange et ce ne sont pas non plus 
des prophetes. Celui qui aura connu la personnalite du Messager d'Allah (n), sa sincerite, sa 
franchise, sa bonne foi, sa loyaute, puis la conformite de sa parole avec l'acte, celui-ci saura 
avec certitude qu'il n'est ni poete, ni devin. 

Les gens distinguent le veridique du menteur par des arguments varies. Meme quand il s'agit 
de pretendre connaitre les arts, les lettres, tel celui qui pretend connaitre l'agriculture, le 
tissage, l'ecriture, la grammaire, la medecine, la jurisprudence ; etc. La prophetie comprend 
a la fois des sciences et des activites par quoi le Messager doit se caracteriser. Ce sont les 
sciences et les activites les plus considerables. Comment peut-on y confondre le veridique du 
menteur ? 

Lorsque le Prophete (H) recut pour la premiere fois la revelation, il dit a son epouse 
Khadidja : « J'ai craint pour ma personne. »[Bukhari] Connaissant sa piete et son sens 
de la verite, Khadidja a dit : « Au contraire, par Allah le seigneur ne t'a pas delaisse, car tu 
es celui qui maintient les liens du sang, qui dit toujours la verite, qui assiste le faible, qui 
honore l'invite, qui aide les plus demunies. » 

Negus, roi d'Ethiopie s'est informe sur ce qui se dit au sujet du Prophete (Jt) puis demanda a 
ce que l'on lui lise le Coran. Apres la lecture, il dit : « Certes, ce livre et celui apporte par 
Moise proviennent d'une meme niche. » [Bukhari] 

De meme, Wirqat Ibn Nufal, le Prophete (0) l'eut informe sur ce qu'il a vu, il etait deja 
converti au christianisme. II ecrivait la Bible en langue arabe. Khadidja lui dit : « Mon oncle, 
ecoute ce que le fils de ton frere va dire. » Le Prophete (n) le mit au courant de ce qu'il vit. 
Wirqat dit a propos de l'archange Gabriel Qm) : « C'est l'ange qui se presentait a MoTse. » 

Quant a Heraclius, roi de Byzance, lorsque le Prophete (M) lui ecrivit, l'invitant a se convertir 
a l'Islam, voulut savoir quels sont les Arabes presents en son pays. Abu Sufyan faisait partie 
d'un groupe de commergant Quraych qui s'etait rendu en pays de Cham. Heraclius les 
interrogea sur le Prophete (0)- II questionna Abu Sufyan et ordonna au reste des Arabes de 
le dementir s'il ment. Leur silence exprimait leur accord avec ce qu'il apportait comme 
information. 

II demanda : « Est-ce que l'un de ses ancetres etaitroi ?» 
Les arabes repondirent : « Non. » 

Heraclius : « Est-ce qu'un autre que luia tenu les memes propos ?» 
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Le groupe : « Non. » 

Heraclius : « Possede-t-il une lignee ?» 

Le groupe : « Oui. » 

Heraclius : « L'aviez-vous traite de menteur avant qu'i/ ne professe ceci ? » 

Le groupe : « Non, nous n'avons jamais entendu de sa part /e moindre mensonge. » 

Heraclius : « Est-ce que se sont les petits ou les grands de ce monde qui le suivent ? » 

Le groupe : « Ce sont les petits qui l'ont suivi. » 

Heraclius : « Leur nombre, augmente-t-il ou diminue t-il ? » 

Le groupe : « II augmente. » 

Heraclius : « Yen a-t-il parmi eux qui aient renonce a sa religion par indignation apres y avoir 
adheree ? » 

Le groupe : « Non. » 

Heraclius : « L'avez-vous combattu ?» 

Le groupe : « Oui. » 

Heraclius les interrogea sur la guerre. 

Le groupe repond : « Ce/a tourne une fois en sa faveur, et une fois en la notre. » 

Heraclius : « Agit-il par trattrise ?» 

Le groupe : « Non. » 

Heraclius : « Que vous ordonne t-il ?» 

Le groupe : « II nous ordonne d'adorer Allah seul, sans rien Lui associer, et nous interdit 
d'adorer ce que nos ancetres adoraient. II nous ordonne egalement la priere, la verite, la 
vertu, etle lien parental. » 

II y a dans les questions posees par Heraclius, plus de dix sujets differends. A present, 
Heraclius va leur exposer toutes les preuves concernant la prophetie qui sont contenues 
dans ces questions : 

II dit : « Je vous ai demande s'il avait un parent roi parmi ses ancetres. Vous avez repondu 
non. S'il avait un roi parmi ses ancetres, j'aurai dit : II reclame la royaute de son ancetre. » 

« Je vous ai demande si quelqu'un d'autre parmi vous a tenu un tel propos avant lui ? Si ou, 
j'aurais dit : C'est un homme qui a reprit le dire d'un de ses predecesseurs. » 

« Je vous ai demande si vous l'accusiez de mensonge avant qu'il ne prononce ce genre de 
discours. Vous avez repondu non. J'ai dit : J'ai su qu'il ne pouvait mentir sur les gens puis 
mentir sur Allah » 

« Je vous ai demande si c'etait les petits ou les puissants de ce monde qui l'on suivit. Vous 
avez repondu : ce sont les petits. Sachez que ce sont eux les premiers adeptes des 
Messagers. » 
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II dit ensuite : « Je vous ai demande s'ils augmentaient en nombre ou s'ils diminuaient. Vous 
avez repondu : ils augmentent. II en est ainsi pour la foi, jusqu'a ce qu'elle s'acheve. » 

« Je vous ai demande si l'un d'eux a renonce a sa religion, indigne par celui-ci et ce, apres y 
avoir adhere, vous avez repondu non. Ainsi est la foi. Lorsqu'elle se melange avec l'affabilite 
des cceurs, personne ne peut l'exasperer. » [Bukhari]. 

Ce sont la les signes les plus importants de sincerite et de verite. Le mensonge et le faux 
finissent par apparaitre. Les adeptes finissent par renoncer et ceux qui n'y ont pas encore 
adhere refuseront toute adhesion. Le mensonge n'aura cours que peu de temps avant de se 
devoiler. 

« Je vous ai demande comment se passait la guerre entre vous. Vous avez repondu, elle est 
alternante. II en est ainsi pour les Messagers qui sont eprouves. Cependant, ils finissent par 
avoir l'avantage. » 

« Je vous ai demande s'il agit avec perfidie, vous avez repondu non. Les messagers 
n'agissent pas non plus avec perfidie. Connaissant l'usage des messagers et la coutume 
d'Allah envers eux, qui est que parfois, II leur accorde la victoire, et parfois les eprouve, tout 
en demeurant loyaux. » 

Heraclius constate que ce sont la les signes des messagers, que la coutume d'Allah envers 
les prophetes et les croyants, est de les eprouver par la prosperite et l'adversite, afin 
d'atteindre le degre de remerciement et de patience. Tel qu'il est mentionne dans le recueil 
authentique de Muslim, ou le Prophete (m) dit : « Par celui qui detient mon ame, Allah 
ne destine rien au croyant sans que ce soit un bien pour lui. Cela n'est du qu'au 
croyant. Si la bonne fortune l'atteint, il remercie [le Seigneur], c'est pour lui un 
bien / et si la mauvaise fortune l'atteint, il patiente, car c'est pour lui un bien. » 
Allah a expose dans le Coran la sentence morale lorsqu'II renversa le role en faveur de 
l'ennemi, le jour d'Uhud : « Ne soyez pas abattus, ni attristes, alors que vous etes en 
position de force, si vraiment vous etes croyants. » [S. La famille d'Imran, v. 139] 

« alif, lam, mim. Les gens pensent-ils qu'On les laissera sans les eprouver apres 
qu'ils aient declare : Nous croyons. » [S. L'araignee, v. 1,2]. 

Ce sont d'autres versets et d'autres hadiths qui montrent la conduite d'Allah envers sa 
creation, mais aussi sa sagesse, impliquant une raison finale (hikma) a tout ce qu'il fait et qui 
emerveille les esprits. 

Heraclius dit : « Je vous ai demande ce qu'il vous ordonne ? Vous avez evoque le fait qu'il 
vous ordonne de n'adorer qu'Allah et de ne rien lui associer. II vous ordonne egalement la 
priere, la verite, la vertu et le lien parental. II vous interdit d'adorer ce que vos peres 
adoraient (les divinites). C'est la l'une des caracteristiques de Prophete. Je savais qu'un 
prophete serait envoye, mais je ne pensais pas qu'il serait issu d'entre vous. J'aurais aime lui 
etre devoue et si je n'avais pas cette royaute a assumer, je me serais rendu aupres de lui. Si 
ce que vous dites est vrai, il detiendra ce sol que foulent mes deux pieds. » 

L'interlocuteur de cette conversation etait Abu Sufyan bn Harb qui, a l'epoque etait mecreant. 
II etait l'un de ceux qui montraient le plus d'animosite envers le Prophete (0) et l'un de ses 
pires ennemis. 

Allah a conserve les traces prouvant les honneurs qu'II a rendus aux Prophetes et aux 
croyants. Egalement les traces de ce qu'II fit subir comme punitions aux menteurs, tel le 
deluge et la noyade de Pharaon et de ses soldats. Lorsgue Dieu fit mention des recits des 
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prophetes dans la sourate Les poetes^ l'un apres l'autre, tel le recit de Mo'i'se, d'Abraham, de 
Noe et des Prophetes posterieurs. II dit en fin de chaque recit : « II y a en cela un signe, 
mais la plupart n'etaient pas des croyants. Ton seigneur est certes le Puissant, le 
Misericordieux. » 

En conclusion, il convient de savoir qu'il y eut des etres qui se sont declares messagers 
d'Allah, ayant eu des adeptes et des opposants. II convient de savoir egalement qu'Allah a 
accorde la victoire aux Messagers et aux croyants, leur permettant d'avoir le dessus, puis 
chatier les ennemis, c'est le savoir le plus considerable, le plus evident, transmis par de 
multiples voies. La transmission de l'information sur toutes ces choses est bien plus evidente, 
plus claire que la transmission d'information sur les nations, les rois des Perses, les savants 
en medecine, tels Hippocrate, Galilee, Socrate, Platon, Aristote et leurs disciples. Des lors 
que nous avons eu connaissance de la vie des Prophetes, de leurs partisans, et de leurs 
detracteurs par des voies de transmission multiples, nous avons certainement, selon diverses 
raisons, qu'ils etaient sinceres et dans la verite. 

Parmi ces differentes raisons, il y a le fait : Qu'ils aient annonce aux nations leur victoire, leur 
echec et la perennite de leur issue finale, puis ce qu'Allah a accompli pour les assister et 
aneantir leurs ennemis. C'est lorsque l'on a connu la maniere dont cela s'est produit, telle la 
noyade de Pharaon, celle du peuple de Noe, que l'on peut reellement connaitre la sincerite 
des messagers. II y a egalement parmi ces raisons : que celui qui a pris connaissance des 
legislations apportees par des Messagers, de leurs details, se rend compte que ce sont les 
creatures les plus savantes, et que cela ne peut provenir de la part d'un menteur ignorant. 
Les interets que peut impliquer l'envoi de messagers, sont : la misericorde, la direction, le 
bien, l'indication pour les creatures de ce qui leur est benefique et l'interdiction de ce qui 
peut les nuire. De quoi prouver que cela ne peut provenir que d'un etre compatissant, pieux 
dont le but est le bien-etre et l'interet de l'humanite. L'envoi de Messagers est l'un des 
bienfaits les plus importants qu'Allah ai accorde aux etres, en particulier de Muhammad, tel 
qu'il est mentionne dans les versets : « Allah a comble les croyants lorsqu'II leur 
envoya un Messager de leur milieu. II leur recite les versets, les purifie et leur 
enseigne le livre (Coran) et la sagesse (sunna). Bien qu'ils furent auparavant dans 
un egarement evident. » [S. La famille d'Imran, v. 164]. 

« Nous t'avons envoye que comme une misericorde pour les mondes. » [S. Les 

Prophetes, v.107] 



http://bibliotheque-islamique-coran-sunna.over-blog.com/ 



La Tahawiyya 
La profession de foi des sunnites 



61 



[30] 



[30] II est le sceau des Prophetes, l'imam de tous les pieux, le chef des Envoyes 
et le bien-aime du Seigneur des mondes (priere et salut). 
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Allah dit : « Mais il est le Messager d'Allah et le Sceau des prophetes. » [S. Les 

coalises, v.40] 

Le Prophete (0) a dit : « Mon cas et celui des prophetes sont comparables au palais 
dont la construction fut erigee et dont on a laisse l'emplacement d'une brigue. 
Des admirateurs en firent le tour, emerveilles par sa structure, excepte 
l'emplacement de la brigue. Ils n'y trouverent de defauts autre gue cet 
emplacement. C'est moi gui ai complete cet emplacement. C'est par moi gue fut 
scellee la construction et gue fut scellee la serie des Messagers. » [Bukhari, 
Muslim...]. 

II (lt) dit : « Je suis al-Hachir, celui autour de gui les gens sont rassembles (au jour 
du jugement). Je suis al- 'Ag/b, celui apres gui il n 'y aura plus de prophete. » 

D'apres Thawban qui dit, le Messager d'Allah (0) a dit : « i/ apparaitra dans ma 
communaute trente menteurs. Chacun d'eux pretendra gu'il est prophete. 
Cependant, je suis le sceau des prophetes. II n'y aura de prophete apres moi. » 

[Bukhari, Muslim]. Le Prophete (Jt) fut envoye comme l'exemple a suivre. 

Allah dit : « Dis : Si vous aimez Allah, suivez-moi et Allah vous aimera. » [S. La 

famille d'Imran, v. 31]. 

Le Prophete (st) a dit : « Je serais le jour de la resurrection le chef des enfants 
d'Adam, le premier a voir sa tombe s'ouvrir, le premier intercesseur et le premier 
pour guil'on intercede. » [Muslim]. 

Dans le hadith de l'intercession, il est dit : « Je serais, le Jour du Jugement, le chefde 
tous les hommes. » [Muslim, Abu Darr]. 

D'apres Wathila bn Al-Asga' (qu'Allah soit satisfait de lui), le Messager d'Allah (H) a dit : 
« Allah a elu les Kinana parmi les descendants d'Ismaii, puis a elu les Ouraychs 
parmi les Kinana. Des Ouraychs, II a elu les bani Hachim, et II m'a elu parmi les 
bani Hachim. » [Muslim, At-Tirmidh?]. 

II detient le plus haut degre d'amour qu'Allah puisse accorde a ses creatures. Le Prophete (st) 
a dit : « Certes, Allah a fait de moi son bien-aime (Khalil), comme il a fait 
d'Abraham son bien-aime (Khalil) » [Muslim]. 

II dit (*§) : « Si j'avais a choisir un bien-aime (Khalil), j'aurai choisi Abu Bakr. 
Cependant, votre compagnon gue je suis, est le bien-aime (khalil) de l'infini 
Misericordieux. » [Muslim]. 
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[31] 



[31] Toute nouvelle pretention prophetique ne sera apres lui (priere et salut 
d'Allah) qu'egarement et passions. 
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L'affirmation qu'il est le Sceau des Prophetes, signifie que quiconque pretend detenir la 
prophetie n'est autre qu'un menteur. Au cas ou l'on nous dirait : « Si une personne se 
presente pretendant etre prophete, pouvant accomplir des miracles et possedant de vrais 
arguments, comment peut-on la dementir ? ». 

Nous repondons : « On ne peut concevoir que cela puisse exister. Cela fait partie des choses 
qui sont evidemment impossible, car lorsqu'Allah a fait savoir que Muhammad est le sceau 
des Prophetes, il est impossible que quelqu'un puisse pretendre la prophetie, sans que 
n'apparaissent les signes du mensonge dans ce qu'il pretend. » 
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[32] 



[32] II est envoye avec la verite, la bonne direction, la lumiere et la clarte, a 
l'ensemble des djinns et a l'humanite entiere (priere et salut d'Allah). 



Quant au fait qu'il soit envoye a l'ensemble des djinns, Allah cite les djinns : « 6 peuple, 
repondez au heraut d'Allah. » [S. Al-"ahqaf, v. 31]. 

La sourate Les djinns prouve egalement que le Prophete (n) fut envoye vers eux : 
« Lorsque nous (les djinns) avons entendu la bonne parole, nous y avons cru. 
Celui qui croit en son Seigneur, ne peut craindre d'etre lese, ni d'affront. » [S. Les 

djinns, v.13]. 

Quant au fait qu'il soit envoye a l'humanite entiere, Allah dit : « Nous ne t'avons envoye 
annonciateur et avertisseur, si ce n'est pour l'humanite entiere. » [S. Saba, v. 28]. 

« Dis : 6 gens, je suis le messager d'Allah vers vous tous. » [S. Les limbes, v. 127]. 

« Beni soit celui qui fit descendre le message qui distingue [entre le vrai et le 
faux], sur son serviteur. » [S. Celui qui distingue, v.l]. 

Le Prophete (s) a dit : « Un Prophete est envoye a son peuple en particulier, moi, je 
suis envoye' a tous les etres en general. » [Bukhari, Muslim]. 
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[33] 

[33] Certes le Coran est la parole d'Allah. C'est d'Allah qu'il emana et dont 
l'essence [de l'emanation] est ignoree. Allah (exalte) l'a descendu sur son 
Messager sous forme de Revelation et que les croyants ont tenu pour vrai. Ils ont 
la conviction que le Coran est reellement la parole d'Allah et non pas une 
creation, telle la parole des etres humains. Quiconque l'entend et pretend que 
c'est la, la parole d'un humain, a blaspheme. Selon sa parole, Allah (exalte) l'a 
certes blame, desapprouve et menace du brasier de l'enfer : « Nous le 
precipiterons dans le brasier. » [S. Celui qui est couvert d'un manteau, v.26]. 

Lorsque Allah a menace du brasier celui qui dira : « Ceci n'est autre qu'une parole 
d'humain » [S. Celui qui est couvert d'un manteau, v.25], nous avons su et nous 
avons l'entiere certitude que le Coran est la parole du Createur des hommes. Elle 
ne ressemble en rien a la parole humaine. 

4-5 j-«j cr--^ '^J^ J 4 j 'i j S '!sLj l__> 4_L» f __l fiLS '<_Tj-Ul <_j j 
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Allah parle reellement avec des sons et des sens, afin d'etre entendu et compris par les etres 
humains. II parle de la maniere qu'il veut et selon la nature de la parole qu'il veut. II 
s'adresse aux etres humains par des lettres et des sons qui ne peuvent etre compares a ceux 
des creatures a ceux des creatures. Allah dit : « Qui possede une parole plus vraie que 
celle d'Allah. » [S. Les femmes, v. 122]. La veracite est une caracteristique specifique a la 
parole. 
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Allah dit egalement : « 6 Jesus, fils de Marie. » [S. La table, v. 116] L'appel « 6 Jesus » 
est exprime par la parole. Ce sont la des lettres et des sons, car Jesus entend ce qu'Allah lui 
dit. II dit encore : « Allah s'est adresse a Moi'se verbalement » [S. Les femmes, v. 164]. 

Dans ce verset, le complement /verbalement/ est la pour insister sur la realite de la parole. II 
n'y a aucune place pour une quelconque metaphore. « Certains d'entre eux a qui Allah a 
adresse la parole... » [S. La vache, v.253] « Si l'un des associationnistes te demande 
asile, accorde le lui, jusqu'a ce qu'il entende la parole d'Allah. » [S. Le repentir, v.6]. 

Le Prophete (M) a dit : « Allah a dit : 6 Adam. Celui-ci repond : Je viens a ton appel 
et j'implore ton aide. Allah l'appela d'une voix : Allah t'ordonne de sortir de ta 
descendance ceux qui sont envoyes au feu... » [Bukhari, Muslim]. 

II dit egalement : « i/ n'y en a pas un parmi vous a gui Allah n'adressera pas la 
parole. » [Bukhari, Muslim]. 

« Lorsque Moi'se s'est rendu a notre rendez-vous et que son seigneur lui ait 
adresse la parole. » [S. La vache, v.253]. 

On peut remarquer dans ce verset que la parole d'Allah est relative a sa volonte. Le discours 
a eu lieu a l'arrivee de MoTse et non pas avant. Ceci est refutation des propos tels que : la 
parole d'Allah serait une signification residant en l'etre humain et n'etant pas relative a la 
volonte divine, comme le pretendent les ach'arites. 

II y a pour toute parole un auteur locuteur et enonciateur. Le Coran est la parole reelle 
d'Allah. Meme si le Coran fut parvenu aux gens par l'intermediaire de l'ange Gabriel, qui l'a 
entendu de son seigneur et descendu sur le Prophete (st), qui a son tour l'a enseigne aux 
Compagnons, il n'en reste pas moins la parole divine du seigneur des mondes. Le Coran, dire 
Chaykh HafTz bn 'Ahmed al-Hakami, meme s'il est ecrit a la main, recite avec la langue, 
memorise avec le cceur, entendu avec l'oreille, vu avec les yeux, cela n'empeche absolument 
pas d'etre la parole de l'infini misericordieux. Les mains, les plumes, l'encre et les feuilles 
sont creees, mais ce qui est ecrit avec ceux-ci est incree. Les langues et les sons des etres 
sont crees, mais ce qui est recite par ceux-ci, malgre leur diversite, est incree. Les cceurs 
sont crees, mais ce qui y est entendu, est incree. [A'lam as sunna al-manchura\. 

Cela dit, le Coran en entier, est parole d'Allah, que ce soit le sens (ma'na) ou l'expression 
phonique (laf^. La maniere dont Allah s'exprime nous est inconnue, et l'essence de Sa 
parole ne saurait etre semblable a celle des humains, car Allah dit : « II n'y a rien qui lui 
soit semblable. II est celui qui entend et qui voit tout. » [S. La consultation,v.ll]. 

Si le Coran ne ressemble pas a la parole humaine, c'est qu'il est le verbe le plus noble, le 
plus eloquent et le plus veridique dont personne ne pourra produire quelque chose 
d'equivalent. « Si les humains et les djinns s'unissaient pour produire quelque 
chose de comparable a ce Coran, ils ne pourraient produire son equivalent. » [S. 

Jonas, v.38]. 

« Qui possede un discours plus veridique que celui d'Allah. »[S. Les femmes, v.87]. 

L'expression verbale est l'une des qualites caracterisant la perfection. Son contraire est l'une 
des caracteristiques de l'imperfection et de la diminution. Allah dit : « Le peuple de Moise 
s'est attribue, apres son depart, un veau fait de leurs parures...Ne voient-ils pas 
qu'il ne peut pas parler, ni ne peut les guider dans le droit chemin. » [S. Les limbes, 
v.148]. 
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II semble, dit Ibn Abi al-Tzz, que les adorateurs du veau, mecreants soient-ils, connaissent 
mieux le seigneur que les mutaz/l/'tes. Ils ne disent pas a MoTse : Ton seigneur ne parle pas 
non plus. Allah dit a ce propos : « Ne voient-ils pas qu'il ne peut leur repondre par la 
parole et qu'il ne possede pour eux le moindre mal ou le moindre bien. » [S.Ta Ha, 
v.89]. 

On sait apres cela, que l'impossibilite de repondre et de s'exprimer verbalement, est une 
imperfection qui sert a demonter que le veau est une chose imparfaite et diminuee, n'ayant 
rien de divin. Nombreux sont les versets et les hadiths prouvant qu'Allah s'adresse 
verbalement aux gens du paradis et a d'autres : « Paix, parole prononcee par le 
Seigneur ettres Misericordieux. » [S. Ya-sin, v.58]. 

L'Imam al-Bukhari a consacre un chapitre entier a ce sujet, intitule : La parole d'Allah 
adressee aux gens du paradis. II y figure un grand nombre de hadiths. Le meilleur des 
bienfaits pour les gens du paradis est la contemplation de la face Seigneur, ainsi que le fait 
de Lui adresser la parole. Nier ce fait, c'est nier le paradis lui-meme. 

Le Coran n'est pas quelque chose qu'Allah a cree dans la nature, mais sa parole descendue 
apres l'avoir exprimee, dont le comment est ignore. Allah dit : « Un Coran que nous 
avons fragmente, afin que tu le recites lentement aux gens. Nous l'avons fait 
descendre en toute certitude. » « L'esprit fidele l'a descendu sur ton coeur dans 
une langue arabe claire, afin que tu sois parmi les avertisseurs. » [S. Les poetes, 
v.193 - 195]. 

« Dis : l'esprit saint l'a descendu en toute verite de la part de ton Seigneur. » [S. 

Les abeilles, v.2] 

« Ceci est un ecrit beni que nous avons fait descendre. » [S. Les bestiaux, v. 155]. 

« Nous avons fait descendre du Coran ce que pour les croyants est un remede et 
une misericorde. » [S. L'ascension nocturne, v. 82]. 

REFUTATION DES PROPOS NIANT LA NATURE DIVINE DU CORAN 

Les sunnites qui se limitent a l'enseignement herite des premiers musulmans, ont la 
profonde conviction qu'Allah parle reellement avec des sons et des sens. Allah parle lorsqu'il 
le desire, quand II veut et de la maniere qu'II veut. La parole est un attribut divin et eternel. 
Sa parole ne peut etre semblable a celle des humains, car Allah dit : « II n'y a rien qui lui 
soit semblable. II est celui qui voit et qui entend parfaitement tout. » Tous ceux qui 
se sont, plus ou moins, detache de l'enseignement traditionnel (naql) remontant au Prophete 
(St) et aux Compagnons, ont prefere soumettre les questions religieuses a la raison humaine 
Cagl). S'agissant du Coran, il est pour les kulabites et les ach'arites, un son qui reside en 
Allah. Allah aurait cree des sons et des lettres qui expriment ce sens. Lorsque Allah dit : 
« Allah s'est adresse a Moi'se verbalement... » ou « 6 Jesus fils de Marie... » Ce sont 
la des lettres et des sons, afin que celui qui est appele puisse entendre. Allah dit egalement : 
« Lorsque Moise s'est rendu a notre rendez-vous et que son Seigneur lui ait 
adresse la parole. » [S. al-'a'raf, v. 43]. II est important de remarquer dans ce verset que 
la parole d'Allah est relative a sa volonte. Le discours n'a eu lieu qu'a l'arrivee de MoT'se et 
non pas avant. Ceci est une refutation contre le propos suivant : La parole d'Allah serait une 
signification residant en l'etre n'etant pas relative a la volonte divine comme le pretend les 
ach'arites. 
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Quant aux djahmites et mu'tazilites, le Coran serait quelque chose de cree comme toute 
creature, tel le ciel, la terre, le chameau, la maison. Pour ces gens, il n'y a pas de sons 
residant en Allah. La parole d'Allah serait des lettres que le Seigneur crea et qu'II nomma 
« parole d'Allah. » De meme qu'II crea la chamelle et la nomma « chamelle d'Allah. » 
Egalement la demeure, qu'II nomma la demeure d'Allah. » La parole d'Allah n'est rien d'autre 
qu'une expression sur les lettres et les sons qu'II crea. Les mu'tazilites ne veulent 
absolument pas qu'il soit dit qu'Allah parle. Pour cela, ils dirent a 'Amr bn 7\la, l'un des sept 
recitant du Coran : Nous voudrions que tu recites le versets suivant : « Allah a parle a 
Moi'se », mettant le nom « Allah » a l'accusatif (c.o.d), de sorte que MoTse soit le locuteur et 
non pas Allah ! Abu 7\mr repondit : « Supposons que je recite le verset ainsi. Mais alors, que 
faites-vous de la parole d'Allah : « Et lorsque Moise se rendit a notre rendez-vous et 
que son Seigneur lui a adressa la parole ? » les mu'tazilites demeurerent stupefaits. 

L'un des arguments des mu'tazilites est l'interpretation du verset suivant « Allah est le 
createur de toute chose » [S. Le tonnerre, v. 16] D'apres les mu'tazilites, le Coran est une 
choses creee, et incluse dans la generalite et l'universalite du mot « kull » (tout). Ce qui est 
etrange et incroyable, c'est que tous les actes des etres humains sont d'apres les mu'tazilites 
non pas crees par Allah, mais par les etres humains. Les actes des etres humains seraient 
une exception a la generalite et a la globalite du mot kull, alors que le Coran, parole d'Allah 
autrement dit l'un des attributs divins et eternels, serait compris dans les choses creees. 
Cependant, toute chose creee n'a lieu qu'avec sa parole, car c'est d'apres son ordre ou son 
commandement, que toutes les creatures existent. Allah dit : « Le soleil, la lune, les 
etoiles sont assujetties selon son ordre. Ne possede t-il pas la creation et le 
commandement. » [S. AYaf, v.33]. 

Allah distingue la creation du commandement et le Coran fait partie du commandement. Le 
seigneur dit : « C'est ainsi qu nous avons revele un esprit (Coran) de notre part. » Si 

le commandement etait cree, il aurait fallut qu'il soit cree par un autre commandement, et 
ainsi de suite jusqu'a l'infini. Ils pretendent egalement que le verbe dja'ala '<_U*-^ qui signifie : 
faire, mettre, rendre, aurait dans le verset suivant le sens de creer: « Nous en avons fait 
un Coran [en langue] arabe. » [S. L'ornement, v.31]. C'est encore un argument invalide, 
car pour que le verbe dja'ala ait le sens de creer, il faut qu'il depasse (ta'adda ls±±-3) vers 
un seul complement (maful J j'* ), comme c'est le cas dans les versets suivant : « II 
crea ( J-*-*) les tenebres et la lumiere. » [S. Les bestiaux, v.l]. 

-« De l'eau, nous avons rendu toute chose vivante. Ne vont-ils pas croire. » [S. Les 

prophetes, v. 30]. 

- « Nous avons fait des cieux un toit preserve. » [S. Les prophetes, v. 32]. 

Si le verbe dja'ala depasse (ta'adda) vers deux complements, il ne signifie pas creer. Allah 
dit : « Ne met pas de divinite avec Allah. »[S. L'ascension nocturne, v.39]. 

- « Ils ont fait des anges qui sont des serviteurs de l'infini misericordieux, des 
creatures du genre feminin. » [S. L'ornement, v.15]. 

L'autre argument est l'interpretation du verset suivant : « II fut appele du versant droit 
de la vallee, de l'endroit beni, de l'arbre. »[S. Les recits, v.30]. 

D'apres les mu'tazilites, Allah aurait cree la voix dans l'arbre et que MoTse l'aurait entendu de 
l'arbre lui-meme. Ils ont generalise ce qu'il y a avant et apres cette parole. Allah dit : 
« Lorqu'il s'y rendit, il fut appele du versant droit de la vallee. » [S. Les recits, v. 30] 
L'appel est une voix provenant de loin. MoT'se a entendu l'appel venir du fond de la vallee. 
Allah dit ensuite : « Du lieu beni, de l'arbre. » Cela signifie que l'appel avait lieu en 
l'endroit beni et provenait de l'arbre. Comme quand on dit : « J'ai entendu la voix de Zayd 
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[venant] de la demeure. » De la demeure est le point de depart, non pas que la demeure 
soit l'auteur de l'appel. 

Si la voix fut creee en l'arbre, l'arbre serait l'auteur de la parole suivante : « Moi'se, c'est 
moi Allah, le seigneur des mondes. » [S. Les recits, v. 30]. Est-ce que quelqu'un d'autre 
qu'Allah aurait pu dire : « Je suis Allah, le seigneur des mondes. » ? [S. Les recits, v.30]. 

Si une telle parole pouvait provenir d'un autre qu'Allah, ce serait Pharaon qui dit : « Je suis 
votre Seigneur le plus haut. »[S. An-nazPat, v.24]. 
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[34] 

[34] Celui qui attribut a Allah des qualificatifs propres aux humains, a blaspheme. 
Celui qui fait preuve de lucidite a ce sujet, aura fait preuve de considerations, 
aura su se tenir a l'ecart des propos semblables a ceux des mecreants, et aura 
compris que malgre ses attributs, Allah (exalte) n'est pas semblable aux etres 
humains. 

, J 'i '*i ) 'V^ , J 'ni J II j_ — — « (j-a y \ °\ ' n \ 'iSi\ ( 't ' i f\ J j—a J 
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Ibn Abt al-Izz explique : « Qu'apres avoir rappele que le Coran est reellement la parole 
d'Allah emanant de lui, l'imam at-Tahawi attire l'attention sur le fait qu'Allah avec ses 
attributs n'est pas semblable aux humains. Cest-a-dire que meme si Allah est qualifie de 
locuteur, il n'y a rien qui lui est semblable et il est celui qui entend et voit parfaitement. 
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[35] 



[35] La vision d'Allah est une realite pour les hotes du Paradis. Cependant, la 
nature de la vision est ignoree et les regards ne pourront embrasser leur 
Seigneur. Conformement a ce qui est mentionne dans le livre du Seigneur : « Les 
regards seront tournes ce jour-la vers leur Seigneur, le contemplant. » [S. Le Jour 
du Jugement, v.22/23]. L'explication de ce verset est ce qui est voulu et enseigne 
par Allah (exalte). Tout ce qui est rapporte au sujet de la vision dans les hadiths 
authentiques du Messager d'Allah (Priere et salut), n'est autre que ce qu'il a dit, 
et la signification est selon ce qu'II a voulu. Nous n'abordons pas ce sujet par des 
interpretations fondees sur des opinions personnelles, ni par des imaginations 
fondees sur des passions negatives. On ne peut etre soumis dans sa religion que 
lorsque l'on est soumis a Allah (le puissant et majestueux) et a son Messager 
(Priere et salut) et lorsqu'on laisse le savoir sur ce qui nous parait obscur a celui 
qui en possede la connaissance (Allah) 
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Le verset ne peut etre interprete que selon ce qu'Allah a permis et enseigne, puis selon ce 
qui provient du Messager d'Allah comme hadith authentique a ce sujet. L'interpretation de ce 
verset doit etre egalement celle du Messager. II ne nous est pas permis d'aborder ce sujet a 
travers des points de vue personnels, ni par des suppositions qui decoulent de nos passions. 
N'est soumis celui qui se soumet a Allah et a son Messager. II faut refuser toute science 
ambigue, quel qu'en soit l'auteur. 

La contemplation d'Allah par les Croyants est mentionnee dans le Coran et la Sunna : 

- Le Coran : 

« Et il y aura la au paradis pour eux tout ce qu'ils voudront, et un supplement de 
notre part. » [S. Qaf, v.35]. 

« A ceux qui ont bien oeuvre, gagneront la plus belle recompense et un 
supplement. » [S. Jonas, v. 26]. 

Allah dit a propos des hotes de l'enfer : « Certainement pas, ils seront ce jour-la, 
separes de leur Seigneur par un voile. » [S. Les fraudeurs, v.15]. 

Selon l'Imam ach-ChafPi : si les gens de l'enfer seront separes de leur Seigneur par un voile, 
cela signifie que les gens du paradis ne le seront pas. C'est une preuve supplementaire de la 
vision d'Allah par les Croyants. 

- La Sunna : 

Le Messager d'Allah a dit au sujet du supplement {ziyada) : « Lorsgue les gens du 
paradis entreront au paradis et les gens de l'enfer en enfer, guelgu'un les 
appellera et dira : 6 gens du paradis, vous avez rendez-vous avec votre Seigneur, 
il voudrait s'acguitter d'une chose. Ils diront : Mais de guoi [voudrait-II 
s'acguitterj ? De plus, n'a-t-il point charge nos balances [de bonnes actionsj, 
blanchi nos visages, puis nous a fait entrer au paradis et nous a preserves de 
l'enfer? Voila gue l'on retirera le voile [entre les gens du paradis et leur 
SeigneurJ, il ne leur a jamais ete accorde une chose aussi desire gue Sa 
contemplation et c'est cela le supplement. » [Rapporte par at-Tirmidhi, Ibn Madja, 
Ahmad]. 

« Vous verrez votre Seigneur comme vous voyez la lune par une nuit de pleine 
lune. » [Bukhari - Muslim]. Les sectes niant la contemplation d'Allah au paradis sont : les 
djahmites, les mu'tazilites, les kharidjites, les imamites. 
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[36] 



[36] Les assises (pieds) de l'Islam ne s'affermiront que sur [le dos de] la 
reconnaissance et de la soumission. Celui qui cherche avidement a decouvrir le 
mystere defendu et dont l'esprit ne se contente pas d'une simple soumission, son 
avidite s'interposera entre lui et le monotheisme sincere, entre lui et la 
connaissance pure, entre lui et la veritable foi. II finit par osciller entre l'heresie 
et la foi, entre le fait de rendre les choses vraies ou fausses, entre l'approbation 
et le refus. II sera gagne par le souci, l'errance et le doute. Celui-la ne sera ni 
croyant credule, ni apostat incredule. 
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Le cas decrit ici par l'Imam At-Tahawi, est celui de tous ceux qui s'ecartent des deux 
references fondamentales que sont le Coran et la Sunna, pour se tourner vers la theologie 
speculative (al-ka/am) ou associer la theologie speculative au Coran et a la Sunna. Lorsque le 
raisonnement des theologiens speculateurs se trouve en opposition a la parole d'Allah ou a 
un hadith du Prophete (H), ils interpretent les versets ou les hadiths selon les differents avis 
de chacun. Le theologien speculateur gere son probleme comme il l'entend, face a 
l'embarras, a l'egarement et au doute. 

C'est le cas d'Ibn Ruchd, qui connait le mieux toutes les pensees philosophiques. Celui-ci dit, 
dans son ouvrage intitule Tahafut at-tahafut: « Qui, en theologie, a dit une chose en 
laquelle il est confiant ? » 

De meme pour le theologien speculateur AI-'Amidi, qui etait l'elite de son epoque. II demeura 
inerte et desempare face a des questions importantes. 

De meme Al-Ghazali, qui au terme de sa vie, s'est trouve dans une situation d'embarras, face 
a des questions de dialectiques et de theologie speculative. II finit par renoncer a toutes ces 
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voies et se tourner vers les hadiths du Prophete (H). II mourut avec le recueil authentique 
d'al-Bukhari pose sur sa poitrine. 

C'est aussi le cas d'Abu Muhammad bn 'Umar Ar-Razi, qui declare dans son ouvrage intitule 
'Agsam al-ladhat: « De nos recherches, durant toute notre vie, nous n'en avons tire aucun 
profit, si ce n'est que nous avons juste rassemble ceci : On dit que...On dit que...Combien 
avons-nous vu de gens et de nations perir et disparaitre rapidement ? Combien de 
montagnes ont ete depassees de gloire par les hommes. Les hommes ont disparu et les 
montagnes demeurent telles quelles. » II ajoute : « J'ai etudie toutes les methodes des 
theologiens speculateurs, toutes les pensees philosophiques, je n'ai pu trouver ce qui aurait 
pu satisfaire un etre en quete de verite. Je me suis rendu compte que le meilleur moyen d'y 
parvenir etait le Coran. 

Je lis lorsqu'il s'agit de l'attestation : « L'infini misericordieux s'est eleve au-dessus du 
Trdne. » [S. Ta-ha, v.5] puis « C'est vers Lui que monte la bonne parole. » [S. Le 

createur, v.20]. 

Je lis quant a la negation : « II n'y a rien qui lui soit semblable. » [S. La consultation, 
v.ll], puis : « Ils ne peuvent l'embrasser par leur science. »[S.Ta-ha, v.110]. 

II ajoute : « Celui qui a vecu une experience comparable a la mienne, a fini par comprendre 
ce que j'ai compris ». 

C'est aussi le propos d'Abu al-Ma'ali al-Djuwayni qui dit : « 6 compagnons, ne vous occupez 
pas de la speculation (al-kalam). Si j'avais su jusqu'ou la speculation pouvait me conduire, je 
m'en serai abstenu. » II dit au moment de sa mort : « J'ai plonge dans les etendus de 
l'ocean, laissant les musulmans et leurs sciences. J'ai penetre ce qui m'a ete defendu, et 
maintenant, si Allah ne m'accorde pas sa misericorde, malheur a moi Ibn al-Djuwayni. Me 
voila mourir selon le dogme (agfda) de ma mere (dans une autre version, selon le dogme 
des anciens de Nisapur). » 

C'est aussi les propos rapportes par Ad-din al Khasruchahi, l'un des grands disciples de Fakhr 
Ad-din Ar-razi. II raconte qu'un jour, il penetra chez son maitre qui lui dit : « Que professes- 
tu ? » II repond : « Ce que professe tout musulman ». II ajoute : « ton cceur accepte t-il cela 
avec certitude ? » II repond : « Oui » II dit : « Je remercie Allah pour ce bienfait. Cependant, 
par Allah, je ne sais pas en quels articles de foi il faut croire, par Allah, je ne sais pas. » II se 
mit a pleurer jusqu'a noyer sa barbe. 

C'est egalement le propos d'Abu Hassan al-'AchTan (m. 324 h), qui adhera a la voie des ahl 
al-hadtth, apres avoir passe quarante annees de sa vie dans le milieu mu'tazlllte. Lorsqu'il 
s'est rendu compte de la confusion qui regnait dans la pensee mu'tazilite, il refuta leur 
propos, puis fonda une ecole de pensee qui se situe a mi-chemin entre le mu'tazilisme et le 
sunnisme. Cette nouvelle ecole appelee 'Ach'arisme sera abandonnee par son fondateur qui 
declara par ecrit sa conversion au sunnisme. 

Abu Hassan al-'Ach'ari declare, vers la fin de sa vie, son adhesion aux ahl al-hadfth, dans un 
ouvrage qu'il intitula : Al-'ibanatu 'an al-'usul ad-diyana : « Le propos que nous tenons et la 
religion que nous professons, c'est notre attachement au livre d'Allah (Coran), a la sunna du 
Prophete (st), a tout ce qui nous est rapporte des Compagnons, de la generation qui leur 
succeda, ainsi que les grandes figures du sunnisme. C'est en cela que reside notre 
infaillibilite. Nous professons ce que professe Abu 'Abdillah Ahmad bn Hanbal. Nous nous 
tenons a l'ecart de ce qui le contredit. » 

II y a encore le dire d'Ibn Abi al-Hadid, connu sous le nom de al-Traq : « C'est par toi, 6 
mauvaises pensees que mon esprit fut embarrasse, et ma vie ecoulee. C'est en toi que 
voyagerent les raisons, n'ayant pour seul gain les souffrances du voyage. 6 Seigneur, ils 
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pretendent que c'est par le raisonnement que l'on parvient a te connaftre. Ils ont menti, car 
ce dont ils ont fait mention est superieur au pouvoir humain. » 

Al-Khawfadji a dit, a sa mort, « Je n'ai appris de ce que j'ai pu obtenir comme resultat, tel 
que : Le possible depend du probable ou la dependance est un fait negatif. Je meurs n'ayant 
rien appris » 

Une autre personne a dit : « Je m'etends sur mon lit, couvre mon visage d'un drap et je 
compare les arguments des uns et des autres jusqu'a l'aube, sans pouvoir y distinguer le vrai 
du faux. » Celui qui en arrive a cela et n'est pas touche par la grace du Seigneur, finit par 
perdre sa religion et son salut. Abu Yusuf declare : « Celui qui aborde sa religion au moyen 
de la speculation {kalam), finit par la perdre. » Le remede pour une telle maladie, c'est 
l'invocation suivante : « Mon dieu, Seigneur de Djibra'il, de Mika'il et d'Israfil, 
Createur des cieux et de la terre, connaissant parfaitement le visible et l'invisible. 
Tu juges entre tes serviteurs dans leurs divergences. Guide-moi vers ce gui est la 
verite dans la divergence, avec Ta permission. Tu es celui gui guide vers la voie 
droite. » [Rapporte par Abu 'Uwana]. 
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[37] 



[37] La croyance en la vision de [Allah] par les hotes de la demeure de la paix, ne 
peut etre correcte pour celui qui l'aborde avec son imagination ou qui l'interprete 
avec son esprit, etant donne l'explication de la vision - ainsi que tout ce qui a 
attrait au caractere seigneurial (rububiyya) - c'est l'abandon de toute 
interpretation personnelle, l'observation la soumission et le retour a la religion 
des musulmans. Celui qui ne renonce pas a la negation [des attributs d'Allah] ou 
a l'anthropomorphisme a commis une erreur et n'a pas atteint l'exemption [du 
Seigneur de toute forme d'imperfection]. 

Notre Seigneur (eleve et majestueux) est decrit par des descriptions qui lui sont 
uniques et qualifie par des epithetes qui lui sont specifiques. II n'y a rien dans ce 
qui le caracterise qui ne soit comparable aux creatures. 
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La negation [des noms et des attributs] et l'anthropomorphisme sont deux maladies du coeur. 
Les maladies du cceur sont de deux sortes. II y a la maladie de la suspicion et la maladie de 
la convoitise. Ces deux types de maladies sont mentionnes dans le Coran. 

1- La maladie de la convoitise : 

Allah dit : « Ne vous rabaissez pas dans vos propos, afin que celui dont le coeur est 
malade ne vous convoite pas ». [S. Les factions v.32]. 

2- La maladie de la suspicion : 

« II y a dans leurs coeurs une maladie, Allah augmente la maladie » [La vache, v.10]. 
La maladie de la convoitise est la pire des deux. 
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[38] 



[38] II est exempt de toutes delimitations, de reductions, d'elements, de 
membres et d'organes [propre aux humains]. A la difference de l'ensemble des 
creatures, aucune des six orientations spatiales ne le contient. 
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Pour les commentateurs, la formulation employee par l'imam at-Tahawi est quelque peu 
ambigue, ce qui peut preter a confusion. L'auteur a employe une terminologie appartenant a 
la discipline de la theologie speculative (science du kalam). Le discours des theologiens 
speculateurs peut comporter le vrai comme le faux. Lorsqu'il s'agit de parler d'Allah, il est 
recommande d'eviter ce genre de discours et de se referer au Coran et a la sunna. 

Cela dit, ce que qu'il faut comprendre dans le propos de l'imam at-Tahawi et qui est le cote 
vrai du propos, c'est qu'Allah ne peut etre entoure, cerne, limite ou reduit dans l'une des 
choses existantes, qu'Allah possede les attributs comme le visage, les deux mains, les deux 
yeux, mais que ses attributs ne sont, en aucun cas, comparable a ceux des etres humains. 

Le cote faux qui peut etre suppose dans ce genre de discours, est qu'Allah ne serait pas 
eleve au-dessus de sa creation, ceci ne peut etre valable, car dire qu'Allah n'est pas au- 
dessus de ses creatures, c'est un attribut pour le genre inexistant (sifat ma'dum) ou encore 
un attribut pour le genre impossible (sifat mumtan?). Cela peut supposer egalement qu'il ne 
possede pas les attributs que sont le visage, les deux mains et les deux yeux. Une telle 
supposition serait une heresie et une negation de la parole d'Allah. 
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[39] 



[39] « L'ascension est une realite. Le Prophete (priere et salut) en personne a ete 
transporte en etat d'eveil. II a accomplit l'ascension vers le ciel puis vers la 
hauteur voulue par Allah. Le Seigneur l'a honore avec ce qu'il a voulu. II lui a 
ensuite revele ce qu'il a voulu lui reveler. Le coeur n'a pas menti sur ce qu'il a vu. 
Puisse Allah lui accorder priere et salut dans ce monde et dans la vie derniere ! » 
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Le terme « al-Msra » est un nom d'action de forme augmentee, c'est le fait de faire parcourir 
des etendues d'un endroit a un autre. Les endroits concernes ici sont la Mecque vers la 
mosquee eloignee (Quds). Le Prophete (0) a ete transporte sur l'animal nomme Buraq et 
accompagne par l'ange Gabriel. Le nom d'action « isra » n'indique pas en lui un temps precis 
tel la nuit. La nuit est mentionnee a part. 

Al miVadj : C'est en realite un instrument au moyen duquel on monte et qui est constitue de 
marche. C'est donc au moyen du « mPradj » que le Prophete (st) monta au ciel. Cependant 
l'essence de cet instrument reste pour nous, ignoree. L'ascension (al J urudj) fut accomplit 
par le Prophete (0) avec pour seul compagnon Gabriel (*s), et non pas l'animal Buraq. 

Donc, en une nuit, il y avait deux deplacements : 

1- De la Mecque vers Quds. Le moyen de deplacement etait Buraq. 

2- De Quds vers le ciel, le moyen de deplacement pour accomplir l'ascension etait le 
mPradj'. 

L'ascension est mentionnee dans le Coran : 

« Purete a celui qui, de nuit, fit voyager son serviteur de la mosquee sacree vers 
la mosquee la plus eloignee, dont nous avons beni ses alentours afin de lui 
montrer nos signes. Certainement, il est celui qui entend et qui observe. » [S. 

L'ascension nocturne, v.l]. 
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[40] 



[40] Le bassin (hawd) avec lequel Allah a honore son Prophete et destine a 
abreuver sa communaute, est une verite. 
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Le bassin Hawd, qu'Allah a offert au Prophete Muhammad (s) et sa communaute, possede 
une eau plus blanche que le lait, plus fraiche que la neige, plus sucree que le miel, dont le 
parfum est meilleur que celui du Usk, dont la longueur comme la largeur sont d'une duree 
d'un mois. Ses recipients sont aussi beaux et aussi nombreux que les etoiles. Les Croyants 
s'y abreuveront pour ne plus jamais avoir soif. 
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[41] 



[41] « L'intercession Qu'il leur a reservee est une verite, comme cela a ete 
rapporte dans les hadiths. » 



Ibn Abi al-Mzz al-Hanaff dit : Les differents types d'intercession sont au nombre de huit. 

Parmi ceux-ci, il y a celles qui font l'unanimite de la communaute, et celles qui font l'objet de 
divergence entre les sunnites, les mu'tazilites, les kharidjites et tous les innovateurs de leur 
genre. 

D'apres 'Abdullah Ibn 'Umar (qu'Allah soit satisfait d'eux) a rapporte que le Messager d'Allah 
(%&) a dit : « II m'a ete donne de choisir entre l'intercession et l'entree d'une moitie 
de ma communaute, j'ai choisi l'intercession, car elle est la plus vaste (moins 
limite) et bien plus satisfaisante. Pensez-vous gu'elle soit destinee au saint 
croyant ? [Bien sur guej non, elle est destinee aux pecheurs souilles de mauvais 
actes. » [Bukhari]. 

I - Premier type d'intercession : 

C'est l'intercession la plus importante et c'est celle qui est specifique a notre Prophete (H), 
parmi tous ses freres, Prophetes et Messagers (que le salut d'Allah soit sur eux tous). 

II y a, a ce sujet, plusieurs hadiths figurants dans les deux recueils (Bukhari et Muslim) et 
provenant d'un certain nombre de Compagnons (qu'Allah soit satisfait d'eux). Parmi ceux-ci, 
le hadith rapporte par Abu Hurayra (qu'Allah soit satisfait de lui) ou tous les Prophetes et les 
Messagers diront aux gens de s'adresser uniquement au dernier des messagers, Muhammad 
(•-)• 

2/3 - Deuxieme et troisieme type d'intercession : 

L'intercession du Prophete (0) pour les gens dont les bonnes actions aux mauvaises actions. 
Le Prophete (s) intercedera en leur faveur afin qu'ils puissent gagner le paradis, et 
egalement en faveur de ceux qui sont condamnes a l'enfer pour les epargner. 

4 - Quatrieme type d'intercession : 

Le Messager (s) intercedera en faveur des gens qui entreront au Paradis, de sorte qu'ils 
obtiennent un degre superieur a celui obtenu par leurs bonnes actions. Les mu'tazilites sont 
sur ce point en accord avec les sunnites. 

5 - Cinquieme type d'intercession : 

Le Messager (Jt) intercedera afin que certains puissent entrer au Paradis, sans qu'il leurs soit 
demande des comptes. Ceci d'apres le hadith de 'Ukacha bn Muhsin, ou le Messager d'Allah 
(38) implora son Seigneur, pour le compter au nombre des soixante dix milles personnes qui 
entreront au paradis sans rendre de compte. (Bukhari et Muslim). 
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6 - Sixieme type d'intercession : 

Le Messager (n) intercedera pour alleger le chatiment de ceux qui l'auront merite, tel 
l'intercession en faveur de son Abu Talib. Apres avoir mentionne ce type d'intercession, al- 
Qurtubi a dit dans son ouvrage intitule At-Tadhktra : Mais si l'on retorque en disant, Allah a 
cependant dit : « l'intercession de ceux qui intercederont [en leur faveur] ne leurs sera 
d'aucune utilite ». [Celui qui est couvert d'un manteau, v.48] ; 

On lui repond : « L'intercession ne leurs sera d'aucune utilite pour sortir du feu de l'enfer, 
alors qu'elle le sera pour tous desobeissants monotheistes, que l'on sortira du feu pour les 
introduire au Paradis. D'apres le hadith rapporte par Mu'bad bn Hilal al 'Anazi, Allah (qu'II 
soit magnifie) dit : « Certainement, je sortirais du feu tous ceux qui auront atteste qu'il n'y a 
de Dieu qu'Allah » [Bukhari]. 

Abu Hurayra rapporte que le Messager d'Allah (Jt) lui dit : « J'etais certain que personne 
avant toine viendrait me guestionner a propos de ce hadith. Certes, celui qui sera 
favorise par mon intercession, le jour du jugement, est celui gui attestera avec 
une sincerite profonde gu'il n'y a de dieu gu'Allah. » [Bukhari]. 

7 - Septieme type d'intercession : 

Le Messager (s) intercedera afin que l'on permette a l'ensemble des croyants d'entrer au 
paradis. D'apres Anas, le Messager (Jt) a dit : « Je serais le premier intercesseur au 
Paradis. » [Ahmad] 

8 - Huitieme type d'intercession : 

Le Messager d'Allah (st) intercedera en faveur d'auteurs de peches majeurs, membres de sa 
communaute qui sont entres en enfer et qui en sortirons. Les hadiths concernant ce type 
d'intercession sont rapportes par de multiples chaines de transmetteurs. Ce savoir a echappe 
aux kharidjites et aux mu'tazilites. Ils sont en contradiction avec cela et ignorent 
l'authenticite des hadiths. 

Dans cette intercession, les Anges, les Prophetes et les Croyants participeront egalement. De 
plus, cette intercession sera repetees quatre fois par l'Envoye d'Allah (0). 

Parmi les hadiths relatifs a cette forme d'intercession, il y a celui d'Anas Ibn Malik (qu'Allah 
soit satisfait de lui), celui-ci rapporte que le Messager d'Allah (0) a dit : « Mon 
intercession sera pour les auteurs de peches majeurs, membres de ma 
communaute». [Ahmad]. 

Un autre hadith rapporte par Abu Sa'Td : « Allah dira les anges ont intercede, les 
prophetes ont intercede, les croyants ont intercede, il ne reste plus gue le plus 
misericordieux des misericordieux. Allah plongera sa main dans le feu et en 
sortira un nombre de gens guin'ont jamais faitle moindre bien. » [Muslim]. 

Les Sunnites, contrairement aux Mu'tazilites et aux Kharidjites, sont convaincus et attestent 
que l'intercession du Messager d'Allah (Jt) et celle d'autres etres, aura lieu pour les gens 
ayants commis des peches majeurs. Evidemment, il n'y aura pas d'intercession sans la 
permission d'Allah le tres haut. 
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MiTadh nous rapporte que le Messager d'Allah (H) lui dit : « Mu'adh, sais-tu quel droit a 
Allah sur sur ses serviteurs ? Je repondis : Allah et son Messager sont plus savant [a ce 
sujet]. II dit : Le droit qu'a Allah sur ses serviteurs est qu'ils l'adorent et qu'ils ne 
lui associent rien. Sais-tu quel droit ont les serviteurs sur Allah, s'ils 
accomplissaient cela ?Je repondis : Allah et son Messager sont plus savant [a ce sujet]. II 
dit : Leur droit sur Allah est qu'II ne les chatie point [en enfer]. » [Bukhari - Muslim]. 
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[42] 



[42] Le pacte qu'Allah (exalte) a realise avec Adam et sa descendance est une 
verite. 
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Allah a dit : « Et quand ton Seigneur fit sortir une descendance des reins des fils 
d'Adam, et les fit temoigner contre eux-memes : Ne suis-je point votre Seigneur ? 
Ils repondirent : Mais si, nous avons temoigne que vous direz, le jour du 
jugement : Nous n'avons prete a cela aucune attention. » [S. Les limbes, v. 172]. 

Allah nous a informe qu'il a extrait d'Adam et de sa descendance, toute l'humanite et tous 
ont atteste qu'Allah est leur Seigneur, leur Roi et qu'il n'y a d'autre dieu qu'Allah. II est 
egalement mentionne dans plusieurs hadiths qu'Allah a extrait des entrailles d'Adam (sur lui 
le salut) toute sa descendance, puis a distingue les gens de la droite et les gens de la gauche. 

Dans certains hadiths, en particulier, Allah fait attester l'humanite qu'il est leur Seigneur. 
Ainsi, tout etre a en lui l'unicite d'un createur et pourvoyeur de toutes choses. 

D'apres 'Umar ibn al-Khattab (qu'Allah l'agree), qui fut questionne a propos de ce verset, dit : 
« J'ai entendu le Messager d'Allah repondre a une question sur ce sujet : Certes, Allah a cree 
Adam (que le salut soit sur lui), puis a passe sa main droite sur ses reins et en a extrait une 
partie de sa descendance. Allah dit : J'ai cree ceux-ci pour le Paradis et c'est avec les actes 
des gens destines au Paradis qu'ils vont oeuvrer. Ensuite, il passa sa main sur les reins 
[d'Adam], ou il extrait une partie de sa descendance, Allah dit : J'ai cree ceux-ci pour le feu 
[de l'enfer] et c'est avec les actes des gens destines au feu qu'ils vont ceuvrer. Un homme 
[prit la parole et] dit : 6 Messager d'Allah, Pourquoi ceuvrer en ce cas ? Le Messager 
repondit : Cjuand Allah cree le serviteur pour le Paradis, il fait en sorte que les actes des 
serviteurs soient ceux des gens destines au Paradis. Et avec cet acte, il entrera au Paradis. 
Quand Allah cree le serviteur destine au feu, il fait en sorte que les actes du serviteur soient 
ceux des gens du feu, jusqu'a mourir sur un acte des gens de l'enfer. Et avec cet acte, il 
entrera en enfer. » [Abu Dawud, at-Tirmidhi, an-NasaT, etc.] ; 

D'apres Abu Hurayra (qu'Allah l'agree) : « Le messager d'Allah dit : Lorsque Allah a cree 
Adam, il passa sa main sur ses reins, desquels tomba l'humanite entiere issue de la 
descendance d'Adam et dont Allah en est le createur. Allah plaga, entre les yeux de chaque 
etre, une lumiere, puis les presenta a Adam. Adam dit : Seigneur ! Qui sont-ils ? 

- Allah repondit : « Ce sont ta descendance. Adam apergu un homme dont la lumiere entre 
les yeux lui a plu. 

- II dit : Seigneur, qui est cet homme ? » 

- Allah repondit : « Cet homme est l'un des hommes parmi les dernieres communautes de ta 
descendance, et qui est nomme David. » 

- Adam dit : « Seigneur, quel age a-t-il ? » 
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- Allah repondit : soixante ans. - Adam dit : Seigneur, ajoute-lui quarante annee de mon age. 

- Lorsque Adam arriva au terme de sa vie, lui vint l'ange de la mort. Adam dit : Ne me reste- 
t-il pas quarante annees a vivre ? 

- I'ange repondit : Ne les as-tu point offert a ton descendant David ? 

- Adam a refuse de l'admettre, sa descendance refusera egalement d'admettre. Adam a 
oublie, sa descendance oubliera. Adam s'est trompe, sa descendance se trompera » [At- 
Tirmidhi]. 
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[43] 



[43] « Allah (exalte) a, depuis toujours, su le nombre exact de ceux qui entreront 
au Paradis et en Enfer. Ce nombre ne sera ni augmente ni diminue ». 

, *J_^lj \ * a ? jl_st j_*_j j-« Jifr j , 4 j a lt j— ^_j 5-° J — ^ cJj-J f- 1 - ,■ * c?"™"* - — 1 ~ ~ J 



Allah dit : « Certes, Allah a connaissance de toute chose. » [S. Les Limbes, v. 75] 
« Allah avait [depuis toujours] connaissance de toute chose » [S. Les factions, v. 40]. 

Allah est decrit comme ayant connaissance de toute chose, depuis toujours, sans 
commencement et pour toujours, sans fin. Sa connaissance des choses n'a jamais ete 
precedee de l'ignorance. Ton Seigneur n'est pas celui qui oubli. 

De Ali Ibn Abi Talib (qu'Allah l'agree) qui dit : « Alors que nous etions a l'enterrement au lieu 
al-Gharqad (cimetiere de Medine), le Messager d'Allah (st) arriva. II s'assied et nous nous 
sommes assis autour de lui. II tenait un baton. II courba la tete et se mit a agiter son baton. 
Ensuite, il dit : il n'y a pas une ame creee sans qu'Allah ne lui ait inscrit sa place au 
Paradis ou en Enfer ou qu'elle soit inscrite malheureuse ou heureuse. II (Ali) dit : 
Un homme prit la parole et dit : 6 Messager d'Allah devons-nous nous en tenir a ce qui est 
inscrit a notre sujet et ne plus accomplir d'ceuvre ? Le Prophete (Jt) repond : Celui qui fait 
partie des bienheureux, ira accomplir les actes des bienheureux et celui qui fait 
partie des malheureux, ira accomplir les actes des malheureux. Oeuvrez ! Chacun 
est dirige vers ce a quoi il est cree. Ouant aux bienheureux, il leur sera facilite les 
ceuvres des bienheureux. Ouand aux malheureux, il leur sera facilite les ceuvres 
des malheureux. Ensuite, il recita : Quant a celui qui a donne, craint (son Seigneur), 
puis declare veridique la plus belle des recompenses, nous lui faciliterons 
l'aisance. Quant a celui qui a ete avare et s'est dispense (des bonnes actions), 
puis a menti sur la plus belle des recompenses, nous lui faciliterons la difficulte » 
[S. La nuit, v : 5 - 10] [Bukhari - Muslim]. 
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[44] 

[44] II connait egalement les actes qu'ils accompliront. Tout etre est dirige vers 
sa destine. Ce sont les actes cldturant la vie d'un etre qui sont pris en 
consideration. N'est heureux que celui a qui Allah a destine le bonheur et n'est 
malheureux que celui a qui Allah a destine le malheur. 

,» jllVi ^ji a '* * aJ-£ 1— A-ij a '1 '» >i J 
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Le Messager d'Allah (n) a dit : « Oeuvrez, chacun est dirige vers ce qu'il lui est 
destine » II a egalement dit : « L'homme peut sembler accomplir aux yeux des gens 
les actes des hotes du Paradis, alors qu'il est l'un des hotes de l'Enfer. L'homme 
peut sembler accomplir, aux yeux des gens, les actes des hdtes de l'Enfer, alors 
gu'il est l'un des hotes du Paradis » [Bukhari, Muslim]. 



http://bibliotheque-islamique-coran-sunna.over-blog.com/ 



La Tahawiyya 
La profession de foi des sunnites 



86 



[45] 

[45] La predestination est a l'origine un secret d'Allah (exalte) sur sa creation. 
Nul ne peut decouvrir ce secret, pas meme l'un des Anges proches d'Allah, ou l'un 
de ses Prophetes envoyes. Toute investigation et toute speculation a ce sujet, 
conduit a la decheance, a la disgrace, jusqu'a atteindre le degre d'injustice et de 
transgression. Prenez bien garde contre toute forme de speculation, toute idee et 
toute tentation a ce sujet. Allah (exalte) a dissimule la predestination a toute la 
creation et leur a interdit tout desir de chercher a la decouvrir. 

Allah (exalte) dit : « On ne peut l'interroger sur ce qu'il fait, alors qu'eux seront 
interroges. » [S. Les Prophetes, v. 23]. 

Celui qui dira : Pourquoi Allah fait-il cela ? Celui-ci aura nie le propos du Coran et 
sera compte parmi les mecreants. 
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Ibn Abi al J Izz al Hanafi a dit : La predestination est certainement le point qui a suscite le 
plus de divergences dans la communaute. La predestination est ce qu'Allah a accorde 
d'avance comme : l'existence, la pauvrete, la richesse, la mort, la vie, l'egarement et la 
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direction a chacun de nous. Nous ne pouvons en prendre connaissance qu'apres 
l'accomplissement de ce qui nous est destine. 

Ali Ibn Abi Talib (qu'Allah l'agree) a dit : « La predestination, c'est le secret d'Allah. Nous ne 
devons pas essayer de le connaitre ». La position des sunnites a ce sujet est que toute chose 
existe selon le decret d'Allah et qu'Allah est createur des actes des etres qu'ils choisissent 
eux-meme. Allah dit : « Nous avons cree toutes choses avec determination. » [S. la 
lune, v.49]. 

Exemples : 

- Allah a voulu et decide le kufr comme creation. II ne l'agree pas et ne l'aime pas. II l'a 
decide en tant que chose existante, mais ne l'accepte pas en tant que pratique pour tout 
etre. 

- La foi est fondee sur une soumission totale, et sur l'absence de toutes questions sur les 
actes et les commandements d'Allah. 

- Ibn Tamiyya (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : « La foi en la predestination se 
situe sur deux niveaux : 

- Premier niveau : 

Croire, avec conviction, qu'Allah le tres haut a su par sa science divine et eternelle ce que les 
etres feront. II a su egalement ce que les etres accompliront comme actes d'obeissances et 
de rebellion, ce qui leur a ete accorde comme biens dans ce monde et delai de vie. Ensuite, 
II inscrivit tout cela sur La table gardee. 

La premiere chose qu'II ait cree, c'est le qalam. II lui dit : « Ecris ! Le qalam repondit : Que 
dois-je ecrire ? Allah dit : « Ecris ce qu'il y aura [durant l'existence] ce qui doit atteindre 
l'homme et ce jusqu'au jour dernier. Les qalams sont ranges et les feuilles plies. » [Bukhari, 
Muslim]. 

Allah dit dans le Coran : « Ne savez-vous point qu'Allah sait ce qu'il y a dans les 
cieux et sur la terre, tout cela se trouve dans un livre et cela est chose facile pour 

Allah. » [S. Le pelerinage, v. 70]. 

Ce niveau qui est relatif a la science d'Allah, concerne les choses en general et en particulier. 
Allah a ecrit ce qu'II voulait sur La table gardee. Lorsqu'II cree un etre et avant qu'II y 
insuffle l'esprit, il envoie un ange auquel II ordonne ces quatre points : Inscrit tout ce qui lui 
sera accorde comme biens, son delai de vie, ses actes, sa vie heureuse ou malheureuse, et 
ainsi de suite. Ceci a ete nie par les qadarites. 

- Deuxieme niveau : 

II s'agit de la volonte d'Allah qui s'applique sur toutes choses et Son pouvoir qui s'etend sur 
toutes choses. Cela signifie que ce qu'Allah a voulu, s'accomplit necessairement, ce qu'II n'a 
pas voulu ne peut avoir lieu et que toute presence ou absence de mouvement n'a lieu que 
par la volonte d'Allah (a Lui la purete). Qu'il ne peut y avoir dans son royaume que qu'II a 
voulu. Qu'II est, sur toutes choses apparentes ou cachees, puissant. 

II a ordonne a ses serviteurs de lui obeir, et d'obeir a ses Envoyes. II leurs a defendu tout 
acte de rebellion. II aime les pieux, les bienfaiteurs, et les justes. II agree ceux qui croient, 
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accomplissent des actes vertueux, mais II n'aime pas les mecreants. II n'agree pas les etres 
rebelles. II n'ordonne point la turpitude. II n'agree pas la mecreance pour ses serviteurs. II 
n'aime pas la corruption. Les serviteurs agissent veritablement et Allah cree leurs actes qu'ils 
choisissent. Le terme 'abd (serviteur) dans son acception generale englobe le croyant, le 
mecreant, le pieu, le dissolu, celui qui prie ou qui jeune. Tous ces serviteurs ont un pouvoir 
et une volonte sur leurs actes. Allah les a crees ainsi que leur pouvoir et leur volonte. 

Allah dit : « Pour celui d'entre vous qui veut se rectifier, mais vous ne pouvez le 
vouloir que si Allah, le Seigneur des mondes, le veut. » [L'obscurcissement, v :28]. 

Ce niveau (le libre arbitre) est conteste par les qadarites. C'est gens dont le Prophete (0) a 
dit : « Ce sont les mazdeens de cette communaute». Ces gens ont fini par oter a 
l'homme tout pouvoir et tout choix. [Mukhtasar at-Tahawiyya\ 
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[46] 

[46] Voila en somme ce que tout etre au coeur eclaire et ami d'Allah a besoin de 
connaitre et de croire. C'est le degre atteint par tout etre verse dans la science. 
Quand a celle-ci est de deux types : II y a La connaissance apparente et celle 
cachee concernant la creation. Ignorer la connaissance apparente est un 
blaspheme, et pretendre detenir la connaissance cachee est egalement un 
blaspheme. II n'y aura de veritable foi que par l'acceptation de la connaissance 
apparente et le refus de decouvrir la science cachee. 
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La connaissance est celle apportee par le Messager d'Allah (|t), en general et en particulier 
et ce qui est nie et affirme. La science cachee est la predestination qu'Allah garde en secret. 
II defend de chercher a percer le mystere. La science apparente est la science religieuse, 
avec ses fondements (usul) et ses ramifications (furu'). Celui qui renie une partie de la 
connaissance apportee par le Prophete (H) est compte au nombre des mecreants. Allah dit : 
« Celui qui connait le mystere. Personne ne peut devoiler Son mystere, si ce n'est 
a qui II l'agree parmi Ses Envoyes. » [S. Les djinns, v. 26 - 27]. 
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[47] 



[47] Nous croyons en la table [gardee] et au qalam (instrument d'ecriture), puis 
en la totalite de ce qui y est inscrit sur cette table. Si l'ensemble de la creation se 
reunissait pour faire disparaitre ce qu'Allah (exalte) a ecrit comme etant existant, 
il ne le pourrait pas ; et s'il se reunissait pour donner existence a ce qu'Allah 
(exalte) n'a pas ecrit, il ne le pourrait pas. Le qalam a seche apres avoir ecrit tout 
ce qu'il y aura jusqu'au Jour de la Resurrection. Ce qui a induit le serviteur en 
erreur ne pouvait le faire reussir, et ce qui l'a fait reussir ne pouvait le faire 
echouer. 
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Allah dit : « C'est un Coran illustre dans une table gardee. » [S. Les constellations, v. 
21 - 22]. 

Le Messager d'Allah (n) a dit : « La premiere chose qu'Allah a cree, c'est le galam. 
Allah lui dit : Ecris. Le galam repond : Seigneur, gue dois-je ecrire ? Allah dit : 
Ecris la destinee de toute chose jusgu'a l'heure derniere. » [Abu Dawud]. 

D'apres Ibn Abbas (qu'Allah l'agree) qui dit : « J'etais derriere le Prophete qui me dit : 
Jeune homme I Veux-tu gue je t'enseigne guelgues paroles ? Prends Allah en 
consideration etll te considerera. Considere Allah et tu le trouveras devant toi. Si 
tu viens a demander, demande a Allah. Lorsgue tu demandes de l'aide, demandes 
l'aide d'Allah. Sache gue si la communaute s'unissait pour t'etre utile en guelgue 
chose, ils ne pourront t'etre utiles gu'en guelgue chose gu'Allah t'a predestine. 
S'ils s'unissaient pour te nuire en guelgue chose, ils ne pourront te nuire gu'en 
guelgue chose gu'Allah t'a destine. Les plumes sont levees et les feuilles pliees. » 
[At-Tirmidhi]. 
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[48] 

[48] Le serviteur se doit de savoir qu'Allah savait deja tout des etres crees, avant 
meme leur existence. II determina tout cela avec precision et fermete. II n'y a 
rien qui ne pourra l'annuler, ni le retarder, ni le faire disparaitre ou le changer. 
Aucune des creatures que ce soit dans les cieux que sur terre ne peut etre sujet 
de sa diminution ou de son augmentation. Tout ce qui vient d'etre mentionne est 
implique par la foi, les fondements de la connaissance [d'Allah] et de la 
reconnaissance de son unicite ainsi que sa qualite de Seigneur et Maitre. Allah 
(exalte) dit dans le Coran : « II crea toute chose qu'il predestina. » [S. La lune, v. 
49]. 

II dit egalement : « Le commandement d'Allah est une predestination 
ineluctable » [S. Les factions, v. 38]. Malheur a celui qui se pose en adversaire a 
Allah, (l'exalte) contestant sa predestination et aborde celle-ci avec un cceur 
malade. Dans son investigation a devoiler le mystere, il entreprend, selon son 
imagination, de decouvrir ce qui est cache. Cependant, tout ce qu'il dira a ce 
sujet, fera de lui un menteur et un pecheur. 
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Ibn Abi al-Tzz dit : Sache que le cceur possede une vie et une mort, qu'il est sujet a la 
maladie et a la guerison, et tout cela est bien plus important que ce qui concerne le corps. 
Allah dit : « Est-ce que celui qui etait mort puis que nous avons ressuscite et a qui 
nous avons fait don d'une lumiere avec laquelle il se conduit parmi les gens, est 
pareil a celui qui est dans les tenebres sans pouvoir en sortir. » [S. Les bestiaux, v. 
122]. Cest-a-dire : mort a cause de la mecreance (kufr) et ressuscite avec la foi ('iman). 

Un cceur vivant et sain, qui se trouve expose a des absurdites et a de viles actions, les fuit, 
les repousse et s'en detourne contrairement au cceur malade qui ne fait aucune distinction 
entre la bonne et la mauvaise action. A ce propos Ibn Mas'ud (qu'Allah soit satisfait de lui) 
dit : « Ce/u/ qui ne possede pas de coeur avec /egue/ // fait la distinction entre le convenable 
et l'abominable, celui-ci est perdu. » II en est ainsi pour le cceur malade a cause des 
passions negatives, qui dans sa faiblesse, est entraine selon la gravite de la maladie vers ce 
a quoi il s'expose. La maladie du cceur est de deux sortes : la maladie causee par les 
passions (chahwa) et la maladie causee par la suspicion (chubha). La pire des deux, est la 
maladie de la suspicion, et la pire des suspicions c'est celle qui concerne la predestination. Le 
cceur peut tomber malade et la maladie risque de s'aggraver sans que l'etre ne s'en 
apercoive, faute de ne pas s'en preoccuper et de se desinteresser de son bien-etre et des 
causes qui permettent le bien-etre. Le cceur peut meme mourir sans que la personne ne s'en 
rende compte. Les symptomes sont, que les blessures causees par les actions viles, ne sont 
pas ressenties. L'ignorance de la verite et les croyances absurdes ne le font pas souffrir. Un 
cceur rempli de vie, souffre lorsqu'il est en contact avec l'absurde. II souffre reellement de sa 
personne selon son degre de vie. « II n'y a pas de blessure sans douleur ». II peut ressentir 
sa maladie, mais pour lui, le fardeau amer, du remede et de la patience, est accablant. II 
preferera le maintien de sa souffrance a l'effort penible du remede, car le remede est de 
s'opposer aux passions negatives. C'est la la chose la plus difficile pour une personne, mais 
la plus benefique. Parfois, la personne s'efforce de patienter, puis sa determination finit par 
s'affaiblir. La personne finit par ne plus perseverer a cause de sa faible connaissance, de sa 
clairvoyance et de sa patience. C'est comme celui qui emprunte une route effrayante qui 
aboutit a un lieu de paix et de securite. Tout en sachant que s'il patientait, il vaincrait la peur 
a laquelle succedera la securite. La personne a besoin d'une grande patience et d'une grande 
certitude ce en quoi il aspire. Chaque fois que la patience et la certitude faiblissent, la 
personne fait marche arriere et ne peut supporter la difficulte. Surtout s'il n'y a pas de 
compagnie et qu'il est afflige par la solitude, il finit par dire : « Ou sont passes les gens ? 
J'avais en eux un modele ». Cette situation concerne la plupart des etres et c'est ce qui les a 
perdus. Le patient et le veridique ne s'affligent pas pour la rarete des compagnons ni de leur 
perte, lorsque son cceur pressent le peloton de tete. 

« Ceux qu'Allah a combles de bienfaits, parmi les Prophetes, les veridiques, les 
martyrs, et les vertueux. Quels bons compagnons que ceux la ! ». [S. Les femmes, 
v.69]. 

Quelle belle parole que celle d'Abu Abdarrahman bn Isma'il connu sous le nom d'Abu Chama, 
qui figure dans son ouvrage intitule « Al-hawadith wa al-bid'a, lorsqu'il s'agissait du devoir de 
se rattacher a la communaute. Aussi dit-il « Le propos est de se tenir a la verite et a ses 
partisans, meme si le nombre des adeptes est infime, et les detracteurs nombreux, car la 
verite c'est ce sur quoi etait la premiere communaute a l'epoque du Prophete (M) et de ses 
Compagnons. Nous n'avons pas a regarder vers le grand nombre de partisans de l'absurde ». 
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On rapporte que Al-Hassan al-Basri (qu'Allah lui accorde Sa misericorde) a dit : « La Sunna, 
par celui dont il n'y a d'autres dieux que lui, se situe entre l'extremisme et la rudesse. 
Patientez avec celle-ci, qu'Allah vous accorde Sa misericorde. Les sunnites etaient en 
minorite dans le passe, ils demeurent une minorite. Ce sont eux qui ne suivent pas les gens 
de la vie mondaine dans leur vie luxueuse, ni les innovateurs dans leur innovation. Ils 
patientent avec leur Sunna jusqu'a rencontrer leur Seigneur. C'est ainsi qu'il vous faut etre ». 

Les signes de la maladie du cceur sont le fait de se detourner de ses aliments bienfaiteurs 
(benefiques), vers des aliments nuisibles. C'est egalement se detourner des remedes 
benefiques vers des remedes nuisibles. II y a la quatre points : Une nourriture profitable, un 
remede benefique, une nourriture nocive, et un remede nuisible. Le cceur sain preferera ce 
qui est profitable et benefique, plutot que ce qui est nocif et nuisible. Le cceur malade est 
l'oppose de cela. 

La meilleure des nourritures est celle de la foi et le meilleur des medicaments est celui du 
Coran. II y a dans la foi comme dans le Coran une nourriture et un remede. Celui qui 
cherche le remede ailleurs que dans le Coran et la Sunna est le plus grand des ignorants et 
des egares. Allah dit : « Dis : II (le Coran) est, pour ceux qui croient, une direction et 
une guerison. Ceux qui ne croient pas sont frappes de surdite et sont en cela 
aveugles. Voila ceux qui sont appeles d'un lieu lointain. » [S. Les detailles, v.44]. 

« Nous descendons de par le Coran ce qui est une guerison et une misericorde 
pour les croyants. Les injustes ne font qu'accro?tre leur perte ». [S. L'ascension, 
v.82]. 

« 6 gens, il vous est parvenu de votre Seigneur un sermon, ainsi qu'une guerison 
pour ce qui se trouve dans les poitrines, une guidee et une misericorde pour les 
croyants » [S.6 v. 157]. 

Le Coran est la guerison complete de toutes les affections du cceur et du corps, dans ce 
monde et dans l'autre. II n'est pas donne a tous de se soigner avec le Coran. Si le malade 
sait se soigner par le Coran, sachant l'appliquer a la maladie avec foi et sincerite, un 
agrement total et une conviction absolue, puis en remplissant toutes ses conditions, la 
maladie ne pourra plus jamais resister. Comment la maladie peut-elle resister face a la 
parole du Seigneur de la terre et du ciel, et si Allah faisait descendre Sa parole sur les 
montagnes, II les aurait brisees et s'il l'a faisait descendre sur la terre, il l'aurait rompu. 

II n'y a pas de maladie du cceur et du corps qui n'est pas dans le Coran, leurs symptomes et 
leurs causes, ainsi qu'une protection contre celle-ci. Bien entendu pour celui a qui Allah a fait 
don d'une comprehension du Coran. 
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[49] 



[49] Le Trone f arch) et le marche-pied (Kursi) sont une verite. 



Commentaire de l'Imam Ibn Abi al-Tzz : 
Allah a dit : 

- « Celui qui possede le trdne majestueux, faisant ce qu'il veut. ». [S. La consultation, 
v. 15/16]. 

- « Qui eleve en degre, et possede le trdne. » [S. Celui qui pardonne, v.15]. 

- « Ensuite, II s'est eleve au-dessus du trdne. » [S. Les limbes, v.45]. 

- « Le misericordieux, au-dessus du trdne, il s'est eleve. » [S. Ta-ha, v.5]. 

- « Ceux qui portent le trone et ceux qui sont autour, celebrent les louanges de 
leur Seigneur, croient en lui et implorent son pardon pour les Croyants. » [S. Celui 
qui pardonne, v.7]. 

- « Et au nombre de huit, ils portent ce jour-la, le trdne de leur Seigneur au- 
dessus d'eux. » [S. Celle qui montre la verite, v. 17]. 

Le trone est cite vingt deux fois dans le Coran. 

Pour certains theologiens speculateurs, le trone serait comme une sphere celeste qui 
recouvre entierement le monde. Cela est faux, car il est prouve dans le Coran et la Sunna 
que le trone possede des supports (pieds) que les anges portent. 

Le Prophete ( ? ) a dit : « Les gens seront tous renverses [inanimes], puis je serais le 
premier a me relever, soudain je verrais Moi'se tenant un des supports du trone, 
cependant, je ne sais pas s'il s'est releve avant ou apres moi. » [Bukhari, Muslim]. 

Al-'arch signifie dans la langue arabe : 

Ce sur quoi s'installe le roi. 

Nous avons l'exemple du verset ou le terme est employe pour al reine de Saba : « Et elle 
possede un immense trdne. » [S. Les fourmis, v. 23]. 

Ce n'est donc pas une sphere celeste, les Arabes ne le percevaient pas ainsi, le Coran est 
descendu en langue arabe claire. D'autres ont pretendu que le terme 'arch signifie le 
royaume, mais que font-ils des paroles d'Allah : 

- « Et ils portent, ce jour-la au nombre de huit, le trdne de ton Seigneur au-dessus 
d'eux. ». [S. Celle qui montre la verite, v. 17]. 
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- « Son trdne est au-dessus de l'eau. » [S. Hud, v.7]. 

Cela etant, est-ce qu'il est dit : Et ils portent, ce jour-la, au nombre de huit, le royaume de 
ton Seigneur, au-dessus d'eux ? Ou bien : Son royaume est au-dessus de l'eau ? Ou bien 
que Mo'i'se porte un pied du royaume. Un etre doue de raison, irait-il dire cela ? 

Ainsi, al-'arch designe veritablement le trone. C'est une creature dont l'essence est ignoree 
et d'une immensite telle, que le Seigneur l'annexe a son nom dans les versets Coraniques. 
Seul Allah en connaTt la dimension exacte, cependant nous pouvons avoir une idee de son 
immensite a partir du hadith suivant ou l'on nous donne un apergu sur la taille des anges qui 
portent les pieds du trone : « II m'a ete donne de parler d'un des anges d'Allah 
portant un pied du trone ; il y a entre le lobe de son oreille et l'epaule, la distance 
de sept cents ans de marche. » [Abu Dawud]. 

Quant au terme KursT (marchepied), ce terme est cite deux fois dans le Coran : 

« Son marchepied est aussi vaste que les cieux et la terre. » [S. La vache, v. 225]. 

« Et nous avons jete un corps sur son marchepied. » [S. Sad, v. 34]. 

Certains ont pense que le kursT n'est autre que le trone, mais il n'en est pas ainsi. Les 
hadiths suivant le prouvent : 

D'apres Abdullah Ibn 'Abbas (qu'Allah l'agree) : « Le kursT est l'emplacement des pieds et 
que nul ne peut mesurer le trone, excepte Allah » [Ibn AbT Chaybah, al Hakim]. 

As-SaddT a dit : « Les cieux et la terre se trouvent au centre du marchepied qui se situe 
devant le trone ». 

D'apres Abu Dharr (qu'Allah l'agree) qui a dit : « J'ai entendu le Messager d'Allah (n) dire : 
« Le marchepied est par rapport au trone comme le cercle fd'un anneauj de fer 
jete devantune parcelle de terre desertigue. » [Ibn DjarTr]. 

Allah n'a nul besoin du trone ainsi que du reste de la creation. II dit : « Certes, Allah se 
passe de tous les mondes. » [S. L'araignee, v. 6]. 

Allah est au-dessus du trone, comme le ciel est au-dessus de la terre. Ce qui se trouve au- 
dessus n'a nul besoin de ce qui se trouve en dessous. D'autre part, la grandeur de la 
creature n'est-elle pas un signe de la grandeur du createur ? 
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[50] 



[50] Allah se passe du trdne et de tout le reste de la creation. 



Allah ne necessite pas le trone, ni le reste de la creation. 

Allah dit : « Allah se dispense de tous les mondes. » [S. La prosternation, v.6] « Allah 
est l'absolue et infiniment loue. » [S. Le createur, v. 15]. 

L'Imam At-Tahawi precise apres avoir fait mention du trone et du marchepied, qu'Allah n'a 
besoin ni du trone, ni du marchepieds, ni du reste de la creation. Allah crea le trone pour 
s'elever au-dessus de celui-ci, non pas par necessite. II y a en cela une raison (Hikma). 

Quant a ce qui est eleve par rapport a ce qui est bas, ce qui est en dessous ne contient pas 
necessairement ce qui est eleve, ni l'embrasse ou le porte. Ce qui est eleve n'est pas 
necessairement dependant de ce qui est en dessous. II n'y a qu'a observer le ciel, comment 
se fait-il qu'il soit au-dessus de la terre sans dependre de celle-ci ? Le cas d'Allah est bien 
plus grand et plus important pour que son elevation necessite la dependance de quelque 
chose. L'evidence de son elevation est relative a Ses caracteristiques. Celle-ci est : que c'est 
avec son pouvoir qu'il se porte au-dessus, que ce qui est en dessous depend de Lui, qu'Allah 
est independant de ce qui est en dessous et qu'II embrasse tout ce qui est en dessous. 

Allah est donc au-dessus du trone, porte par sa puissance, se dispensant du trone. Le trone 
depend du Seigneur. II embrasse tout le trone, alors que le trone ne peut l'embrasser. II 
cerne le trone, mais le trone ne peut le cerner. Toutes ces caracteristiques ne sont pas 
valables pour les creatures. 

Allah dit : « N'est-ce pas qu'II embrasse toutes choses, par Sa grandeur et Sa 
science. » [S. La prosternation, v. 54]. « C'est a Allah qu'appartient ce qu'il y a dans 
les cieux et sur terre. Allah embrasse toutes choses. » [S. Les femmes, v.126]. 

Quant a l'elevation d'Allah au-dessus de Sa creation, elle est de deux sortes : 

a) - L'elevation abstraite : 

Celle-ci fait le consensus des musulmans. En effet, les sunnites comme les innovateurs 
croient qu'Allah est eleve de maniere abstraite. 

b) - L'elevation d'Allah Lui-meme : 

Ce type d'elevation n'est atteste que par les sunnites (ahl al-hadith) dont les preuves sont le 
Coran, la Sunna, le consensus des premiers musulmans, et de la disposition naturelle (fitra). 

Le Coran : 

Allah dit : « II est le tres Haut, l'Auguste. ». [S. La vache, v. 225]. « Loue le nom de 
ton Seigneur le plus eleve. » [S. Le tres haut, v. 1]. « Ils craignent leur Seigneur qui 
est au-dessus d'eux. » [S. Les abeilles, y. 50]. « Le misericordieux, au-dessus de Son 
trone, s'est eleve. » [S. Ta-ha, v, 5] « Etes-vous a l'abri d'un engloutissement par 
terre, decrete par celui qui est au-[dessus] des cieux. » [S. La royaute, v. 16]. 
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II est important de preciser que la preposition « fi » signifie parfois « sur ». Nous la 
retrouvons dans plusieurs versets avec le sens de « sur » ou « dessus ». Exemple le verset 
71 de la sourate Ta-ha ou il est dit : « Tres certainement je vous crucifierai sur (fi) un 
tronc de palmier. ». 

Autres exemples : Le Prophete (H) dit a la jeune servante « ou est Allah ?» Elle repondit : 
« Fi as-sama'i. » [Muslim]. 

La reponse signifie soit : Sur le ciel, soit au-dessus, car d'apres Ibn Qutayba, le terme sama 
designe tout ce qui est au-dessus, en haut. » [Adab al-katib\ 

A propos de la pluie, Allah dit : « Nous avons fait descendre la pluie du ciel (sama) 
avec mesure... » [S. Les croyant, v. 18]. Tout le monde sait que la pluie descend des 
nuages et non pas du ciel lui-meme. Ainsi le terme sama signifie dans ce contexte particulier 
le dessus, le haut. 

L'elevation d'Allah est egalement signifiee par la descente de Sa parole ou de certaines de 
Ses creatures. Exemples : Allah dit : « Dis : c'est l'esprit saint qui l'a descendu de la 
part de ton Seigneur. » [S. Les abeilles, v. 102]. « Une descente de la part du 
Seigneur des mondes. » [S. L'echeant v. 80]. « Nous l'avons tres certainement 
descendu durant la nuit du destin. » [S. Le destin, v. 1]. 

L'elevation d'Allah et egalement signifiee par l'ascension de certaines des creatures du 
Seigneur. 

Allah dit : « C'est vers Lui que s'elevent les bonnes paroles. » [S. Le createur, v. 10]. 
« Les anges et l'esprit montent vers Lui. » [S Les marches, v.4]. « Cependant, Allah 
l'a eleve vers Lui » [S Les femmes, v.158]. « Vers Lui monte la bonne parole et il 
eleve l'acte de piete... » [S. Le createur, v. 10]. « Ceux qui ont veille avec vous (les 
anges) montent vers le Seigneur. » [S, v]. « Vers Lui, sont eleves et portes les 
actes de la nuit, avant ceux du jour, et ceux du jour avant ceux de la nuit. » [S. Le 
createur, v. 10]. 

La Sunna : 

Le Messager d'Allah (H) a dit : « Allez vous m'etre fidele, alors que moi je suis fidele a 
celui qui est aux cieux ? » . [Bukhari, Muslim]. 

II (H) dit egalement : « Le trdne est au-dessus de l'eau et Allah est au-dessus du 
trone. II sait tout sur vous. » [Abu Dawud et d'autres]. 

Le Messager d'Allah (*) a egalement atteste l'elevation du Seigneur par le geste et par 
approbation. En ce qui concerne le geste, il y a l'exemple ou il indiquera le haut avec son 
doigt. Ce fut le jour de 'Arafat, l'annee du sermon d'adieu. II n'y avait jamais eu une telle 
concentration de Compagnons ce jour-la. Le nombre de pelerins depassait, les cent milles. 
Le Prophete (0) s'adressa aux pelerins et dit : « Ais-je transmis [le messagej ?» Ils 
repondirent : « Oui». II repeta trois fois sa question, puis dit : « Allah, sois temoin /». II 
leva son doigt en designant le ciel. [Muslim]. 

Quand a l'approbation, elle concerne la reponse donnee par la jeune servante a qui il (0) 
demanda : « Ou est Allah ?». Elle repondit : « aux cieux ». Le Messager (Jt) a approuve la 
reponse et a demande sa liberte. [Muslim]. 
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Cela dit, les versets et les hadiths concernant la suprematie, la domination et l'elevation 
d'Allah, sont tres nombreux. Les hadiths sont a ce sujet authentiques et rapportes par de 
nombreuses chaines de transmetteurs. II faut savoir que le Prophete (0) a dit a ce sujet et 
qui a ete transmis a sa communaute, provient de son Seigneur. 

Le consensus des premieres generations de l'Islam 

Les Compagnons du Prophete (0), les gens de la generation suivante qui leur succederent 
dans l'excellence et la piete et chez qui ils etudierent la religion, puis la generation suivante 
qui ont herite de leur enseignement, ont ete unanimes au sujet de l'elevation d'Allah au- 
dessus de la creation. Leurs propos sont a ce sujet tres clairs. 

L'Imam al-'Awza'i (qu'Allah soit satisfait de lui) a dit « Nous les tabi'un (disciples des 
Compagnons), nous etions tous d'accords pour dire : « Certes, Allah tres haut est au-dessus 
de Son trone et nous croyons en ce que la Sunna rapporte au sujet des attributs d'Allah ». 
D'autre part, aucune de ces trois generations n'a prononce des paroles telles que « Allah 
n'est pas au-dessus, ou bien qu'il se trouve lui-meme partout dans Sa creation, ou bien 
qu'Allah n'est ni a l'interieur du monde, ni a l'exterieur, qu'il n'est pas permis d'indiquer par 
un signe gestuel qu'Allah est au-dessus de Sa creation ». 

La meilleure des creatures (Muhammad M) qui connait le mieux son Seigneur a, lors du 
pelerinage d'adieu, leve son doigt vers le ciel en disant : « Allah, soit temoin /» Son 
Seigneur temoigna que son Messager a rempli sa mission en transmettant le message. 

La raison 

Un etre possedant toute sa raison ne peut qu'attester le fait qu'Allah est necessairement au- 
dessus de Sa creation, dominant celle-ci. 

1 - L'elevation d'Allah est un attribut parfait. La perfection absolue ne peut que Lui 
appartenir. Le bien-fonde de Sa suprematie, de Son elevation est de ce fait une necessite 
absolue. 

2 - L'elevation est l'oppose de l'abaissement et il est evident que l'abaissement est 
caracterise par l'imperfection ; il se doit donc de l'exempter de toute imperfection et lui 
reconnaitre l'oppose, c'est-a-dire l'elevation, la suprematie et la domination. 

La disposition naturelle {fitra) 

Allah a congu la creation dans sa totalite (les etres humains, les animaux, etc.) avec une foi 
en Lui et en Son elevation. II n'y a pas un seul serviteur qui, lorsqu'il s'adresse a Allah, 
n'eprouve pas, en lui, le besoin, la necessite de s'adresser vers le haut. L'etre s'apergoit que 
son cceur est attire vers le haut, vers le ciel. II n'ira jamais se tourner vers une autre 
direction, ni meme abandonner ce besoin, cette necessite issue de la disposition naturelle 
(fitra), si ce n'est qu'en se laissant gagner par les demons et les passions negatives. 

Muhammad bn Tahir al-Maqdisi rapporte que Chaykh Abu Dja'far al-Hamadani avait assiste a 
l'assemblee tenue par le savant Abu al-Ma'ali al-Djuwayni connu sous le nom honorifique de 
« Imam al-Haramayn ». Ce dernier pronongait un discours sur la negation de l'attribut qu'est 
l'elevation. II dit : « Allah existait alors qu'il n'y avait pas de trone, et Allah est aujourd'hui ce 
qu'II a toujours ete ». 
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Chaykh Abu Dja'far prit la parole et dit : « Chaykh, epargne-nous toute discussion 
concernant le trone, car ceci est atteste par le Coran et la Sunna, et parle-nous de cette 
necessite, ce besoin que nous eprouvons au fond du cceur. II n'y a personne qui n'ait 
prononce l'invocation suivante : O Allah, sans qu'il ne ressente ce besoin, cette necessite 
qu'a le cceur de vouloir, de desirer, de rechercher le haut. 

Le cceur ne se tourne ni a droite, ni a gauche. Comment pouvons-nous nous defaire de cette 
necessite ? 

Abu al-Ma'ali frappa sa tete de sa main et pleura, puis il dit en s'exclamant : « Al-Hamadani 
m'a mis dans l'embarras, Al-Hamadani m'a mis dans l'embarras ! ». Chaykh voulait dire que 
la necessite en question, Allah l'a place en chaque creature. Ce n'est pas quelque chose de 
transmis par les Prophetes. Les etres decouvrent qu'il y a dans le cceur une necessite 
d'implorer Allah en s'adressant vers le haut. 

Meme les animaux sont predisposes a s'adresser vers le haut. Lorsque Salomon Qm) sortit 
pour demander la pluie au Seigneur, il trouva une fourmi etendue sur le dos, levant les 
pattes aux cieux qui dit : « 6 Allah, je suis l'une de tes creatures, ne nous prive point de ton 
eau. » Allah dit a Salomon Qm) : « Retournez, la pluie vous est accordee par la priere 
d'un tiers. » [Charh al-'agida al-wasitiyya]. 

- Voici guelgues dires de savants sunnites confirmant l'elevation d'Allah au-dessus de Sa 
creation : 

1 - L'Imam Malik (qu'Allah lui accorde Sa misericorde) a dit : « Allah est au-dessus des cieux 
et Sa science embrasse toute la creation. » [Al-Nnti^cn. 

2 - L'Imam Ibn Abi Zayd al-Qayrawani (qu'Allah lui accorde Sa misericorde) a dit : « II (Allah) 
est lui-meme eleve au-dessus de Son trone majestueux et de par Sa science. II est present 
en tout lieu. » [Syar 'a'/am an-nuba/a]. 

3 - Chaykh al-Islam Ibn Taymiyya (qu'Allah lui accorde Sa misericorde) a dit : « Le fait 
qu'Allah soit au-dessus de Ses cieux, au-dessus de Son trone et separe de tout, cela de 
maniere evidente, fait partie de ce que nous avons defini, auparavant, comme etant de la foi 
Oiman) ». [AI J aqida al-wasitiyya]. 

4 - L'Imam Adh-dhahabi (qu'Allah lui accorde Sa misericorde) a dit : « Lorsque le serviteur 
d'Allah est persuade que son Seigneur est au-dessus des cieux, eleve au-dessus de Son 
trone, en excluant toutes delimitations a ce sujet, et toutes interrogations sur le comment 
des choses, puis affirme qu'Allah possede les attributs qu'II a toujours possedes, ce serviteur 
acquiert pour son cceur une direction vers laquelle il adresse ses prieres et ses invocations. 

Quant a celui qui ignore que son Seigneur est eleve au-dessus des cieux et au-dessus du 
trone, demeure desoriente, ne sachant pas ou se tourner pour s'adresser a son Seigneur ». 
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[51] 



[51] Allah embrasse toute chose en etant au-dessus d'elles. Sa creation est 
incapable de l'embrasser. 
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Cela dit, des propos de ce genre, attestant la suprematie, la domination et l'elevation d'Allah 
au dessus de Sa creation, sont tres nombreux et atteste par un grand nombre de savants 
sunnites. 

D'autre part, lorsqu'on dit : « Allah est au-dessus de la creation », cela signifie qu'II est au- 
dessus de toute la creation sans exception. L'espace est une creation, l'orientation spatiale 
« au-dessus » est egalement une creation. Allah n'est pas contenu dans l'orientation spatiale 
« au-dessus », qui fait partie de Sa creation, mais II est au-dessus de tout cela. L'espace est 
une creation limitee et au-dessus de cela, il y a Allah. 

[52] 



[52] Nous declarons qu'Allah a pris Abraham pour ami intime (khalil), et qu'il a 
veritablement adresse la parole a Moi'se. 
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Allah dit : « II prit Abraham pour ami intime. » [S. Les femmes, v.15]. II dit aussi : « II 
s'adressa a Moi'se verbalement. » [S. Les femmes, v.164]. 

[53] 

[53] Nous croyons aux anges, aux Prophetes, aux livres descendus sur les 
Messagers et nous attestons qu'ils furent dans la verite evidente. 
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Tout ceci fait partie des fondements de la foi (Nman). 

Allah dit : « Le Messager a cru en ce qui a ete descendu sur lui, de la part de son 
Seigneur, mais aussi les croyants. Tous ont cru en Allah, Ses livres, Ses 
Messagers. » [S. La vache, v. 285]. 

Allah a fait que la foi soit la croyance en la somme de ce est cite dans le verset ci-dessus. II 
a designe, de croyants (mu'minun), tous ceux qui ont foi en cela, comme II a designe, de 
mecreants (kafirun), ceux qui renient la somme en question. Allah dit : « Celui qui mecroit 
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loin. » [S. Les femmes, v. 136]. 
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[54] 



[54] « Nous appelons tous ceux qui prient en direction de notre orientation 
(qibla) Musulmans et Croyants, et ce, tant qu'ils reconnaissent et acceptent tout 
l'enseignement apporte par le Prophete (priere et salut), qu'ils prennent pour 
veridique tout ce qu'il a dit et tout ce dont il les a informes ». 
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D'apres Ibn Abi al-Tzz : « L'Islam (soumission) et l'iman (foi) ne font qu'un. Cela dit, aucun 
peche ne peut etre la cause de l'exclusion du musulman de la religion de l'Islam Bien 
entendu, tant que celui-ci ne declare point, et avec une profonde conviction, que l'acte 
commis est tout a fait legal ou permis. 

Le Messager d'Allah (st) a dit : « Celui qu pratigue notre priere, qui se dirige vers 
notre orientation (qibla), qui consomme notre viande, c'est un musulman. II a ce 
que nous avons et il lui est impose ce qui nous est impose.' » [Bukhari]. 

L'imam At-Tahawi nous fait comprendre que llslam et l'Iman (foi) ne font qu'un, que le 
musulman ne peut etre excommunie pour avoir commis un peche qu'il n'a pas declare licite. 
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[55] 



[55] Nous ne plongeons pas dans les discussions au sujet d'Allah et nous ne 
devons pas polemiquer sur Sa religion. 
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[56] 



[56] Nous ne devons pas polemiquer au sujet du Coran. Nous attestons qu'il est la 
Parole du Seigneur des mondes, descendu par l'esprit fidele (Gabriel), qu'il 
enseigna au chef de tous les envoyes : Muhammad (priere et salut). Le Coran est 
la Parole d'Allah (exalte). Aucune des paroles des creatures ne peut lui etre 
comparable. Nous ne disons pas qu'il fut cree et nous ne contredisons pas a ce 
sujet la communaute des premiers musulmans. 
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Commentaire de C. Muhammad Nasir Ad-din al-Albani : 

« Parmi les troubles {fitari) les plus importants qui ont atteint certaines tendances islamiques, 
a cause de la speculation, c'est le fait de se detourner de la croyance en un Coran qui serait 
la parole reelle d'Allah, non pas une metaphore. Cjuant aux mu'tazilites qui professent l'idee 
d'un Coran cree, leur cas est clair et devoile au grand jour. Cependant, il existe une tendance 
qui pretend appartenir au sunnisme, qui refute certains propos mu'tazilites, et plus 
particulierement celui concernant la nature du Coran. Cette tendance comprend : les 
'Ach'arites et les maturidites. Ces gens sont en realites en commun accord avec les 
mu'tazilites sur le fait que le Coran est cree et qu'il n'est pas la parole du Seigneur des 
mondes. Cependant, il ne l'exprime pas clairement et le gardent dissimule derriere leur 
exegese sur le discours divin. Ils disent : « Le Coran est un discours interieur a l'etre divin 
{kalam nafst), eternel, mais qui ne peut pas etre entendu par les Anges et les Envoyes. Allah 
ne parle pas quand II veut, et il a toujours ete locuteur ». 

II ajoute : J'ai pu voir chez Chaykh al-Islam Ibn Taymiyya (qu'Allah lui accorde Sa 
misericorde) une importante investigation sur la maniere de refuter et d'annihiler ce type 
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d'exegese. Chaykh al-Islam dit apres avoir affirme l'eternite de la parole divine : « La parole 
est un attribut parfait. Certainement, celui qui parle est plus parfait que celui qui ne parle 
pas. De meme que celui qui detient la connaissance et le pouvoir est plus parfait que celui 
qui ne possede pas la connaissance et le pouvoir. Egalement celui qui parle selon sa volonte 
et son pouvoir est plus parfait que celui qui ne parle pas selon sa volonte et son pouvoir ; et 
il est egalement plus parfait que celui qui parle sans sa volonte et sans son pouvoir, si cela 
pouvait etre concevable. II est possible de soumettre leur propos (celui des aclfarites et des 
kulabites) aux principes des anciens et dire : Soit, il est capable de parler, soit, il ne l'est pas. 
S'il n'est pas capable de parler, c'est qu'il est muet. Mais s'il est capable de parler et ne parle 
pas, c'est qu'il est taciturne. 

Quant aux Kulabites qui partagent l'avis des ach'arites, pour eux la parole n'est pas quelque 
chose de relatif au pouvoir. Ils ne peuvent alleguer un tel propos. On leur dira : Cela prouve 
l'eternite de la Parole. Cependant, est-ce que cela signifie l'eternite d'une parole particuliere 
sans pouvoir et sans volonte ou cela signifie qu1l a toujours ete locuteur avec Sa volonte et 
Son pouvoir ? 

Le premier dire est celui des kulabites. Le deuxieme est celui des Ancetres pieux, des imams, 
des traditionnistes et des sunnites. On dire que : sa signification est la deuxieme, non pas la 
premiere, car l'affirmation d'une parole produite chez le locuteur sans volonte et sans 
pouvoir est irrationnelle et inconnue. Le fait de statuer sur une chose est le corollaire de sa 
representation. 

On dira a celui qui allegue un tel propos : Ni toi, ni aucun des etres rationnels, ne pouvez 
concevoir une parole produite par le locuteur sans sa volonte et son pouvoir. Donc, comment 
peut-on affirmer une chose irrationnelle avec un argument rationnel ? 

De plus, Si l'on ne lui attribut pas la parole, on lui attribut le mutisme et le silence ». On 
entend par la parole, des lettres et des sons. Lorsque l'etre vivant les perd, il n'est plus 
locuteur. Soit, il est capable de parler, mais ne parle pas, il est donc silencieux. Soit, il est 
incapable de parler et ne parle pas, il est de ce fait muet Quant a ce qu'ils appellent la parole 
interieure, ceci est irrationnel, du fait qu'en l'absence de la parole, on est soit silencieux, soit 
muet. 

Aussi, pour la parole eternelle interieure qu'ils affirment, nous leur dirons : Vous n'affirmez 
pas ce que c'est ? Bien plus, vous n'en avez meme pas la representation mentale. 
L'affirmation d'une chose est le corollaire de sa representation. Celui qui ne represente pas 
ce qu'il affirme, comment peut-il l'affirmer ? C'est ainsi qu'Abu sald bn Kulab etait le chef de 
cette tendance (les Acharites) et le maitre en la question. En exposant la question, il ne 
mentionne rien qui ne soit rationnel. Par contre, il dit : C'est un concept qui est oppose au 
silence et au mutisme. 

Le silence et le mutisme ne sont conceptualises mentalement que lorsque l'on a 
conceptualise la parole. Le silencieux est celui qui s'abstient de parler et le muet est celui qui 
est incapable de parler ou celui qui a subit des dommages au niveau de l'appareil phonatoire 
et qui l'empeche de parler. Cela dit, on ne peut reconnaitre le silencieux, le muet qu'apres 
avoir reconnu ce qu'est la parole et l'on reconnait la parole qu'apres avoir reconnu le 
silencieux et le muet. II s'avere clairement que ces gens n'ont jamais eu de conception 
mentale de ce qu'ils avancent et n'y ont pas acquis une connaissance positive et exacte. Ils 
sont a ce propos, semblables aux membres de certaines religions qui parlent de verbe, 
d'hypostase, de trinite ou d'unionisme. Ils parlent de ce dont ils n'ont pas conceptualise, ni 
definit. Quant aux Envoyes d'Allah (Priere et salut), lorsqu'ils nous informent d'une chose que 
nous ne pouvons representer, nous devons malgre tout, y croire. 
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Quant a ce qui est affirme par la raison, il faut absolument que l'auteur ait conceptualise au 
moyen de la raison, sinon il aura parle sans connaissance. Tous ceux qui ont parle sans 
connaissance, leur discours est contradictoire. Ils ne peuvent obtenir un discours intelligible, 
rationnel et sense. Cela dit, ce qui a discredite ces tendances, c'est le fait d'argumenter, en 
ce qui concerne les fondements de leur religion et la comprehension du discours, que ce soit 
le discours divin ou celui des croyants, avec la parole du poete non musulman, connu sous le 
nom d'al-Akhtal. 

Al- Akhtal dit : « Le discours est certes dans le cceur. Cependant, l'on fit de la langue son 
temoignage ». Certains ont affirme que ce vers ne fait pas partie du recueil d'AI-Akhtal. Mais 
supposons que les vers appartiennent au poete, les phenomenes rationnels ou le nomme du 
mot « discours » exprime par l'ensemble des enfants d'Adam, ne peut etre rapporte au 
langage de mille poetes, si nobles soient-ils ». [mukhtasar at-Tahawiyya, al Albani]. 

Nous devons professer que le Coran est la parole du Seigneur des mondes, dont l'Esprit 
fidele [l'ange Gabriel] a ete charge de descendre. L'ange Gabriel est nomme l'esprit fidele 
parce qu'il est porteur de la revelation comportant la vie des cceurs, vers les Messagers de la 
race humaine. Allah dit : « C'est l'esprit fidele qui le descendit sur ton cceur pour que 
tu sois au nombre des avertisseurs. » [S. Les poetes, v. 193 - 194]. 

L'Imam At-Tahawi refute les propos de qarmates et de leurs semblables, en insistant sur 
l'enseignement du Coran : « II l'enseigne au chef des messagers ». Ceci montre bien que le 
Coran n'est pas une simple inspiration ou une illumination, tel que le pretendent les 
qarmates et leurs semblables. 



http://bibliotheque-islamique-coran-sunna.over-blog.com/ 



La Tahawiyya 
La profession de foi des sunnites 



106 



[57] 



[57] « Nous, nous n'excommunions aucun de ceux qui prient en direction de la 
qibla (Ahl al-qibla), pour avoir peche, tant que l'auteur du peche ne declare pas 
que l'acte commit est permis. » 



Chaykh Nasir Ad-din al-Albani dit : « II faut faire une distinction entre celui qui commet un 
peche avec conviction et celui qui le commet sans conviction. Celui qui commet un peche, 
convaincu de la validite et la legalite de son acte, celui-ci est excommunie a l'unanimite ». 

Quant a celui qui commet le peche, sans en etre convaincu, il est considere comme 
[musulman] pecheur, ce dernier merite soit la grace, soit le chatiment d'Allah. Au cas ou il 
serait chatie, la foi qu'il possede, infime soit-elle, le fera sortir un jour, infime soit-elle, le fera 
sortir un jour ou l'autre de l'enfer. Un fait que les kharidjites et les mu'tazilites rejettent 
categoriquement. Pour ces deux tendances innovatrices, celui qui commet un grand peche 
n'est plus musulman. Pour les Kharidjites, quel que soit le peche, petit ou grand, il est 
considere comme mecreant et vivra eternellement en enfer. Pour les mu'tazilites, il n'entrera 
ni en enfer, ni au paradis mais il sera place entre les deux. Ce pretendu lieu ou il serait place 
est appele la demeure entre les deux demeures (le paradis et l'enfer). La position de ces 
deux sectes reste la meme, puisque pour eux, il ne fait plus partie des croyants et qu'il ne 
connaitra jamais le paradis. 

Chaykh al-Islam l'Imam Abu 'Uthman Abdarrahman as-sabuni (373/449 h) a dit : « Meme si 
le pecheur quitte ce monde sans se repentir, mais meurt en monotheiste pur avec toute 
sincerite, seul Allah decidera de son sort. Soit, il lui pardonne et lui accorde le paradis, soit, il 
le chatie, jusqu'a expier ses fautes. Ensuite il le sortira du feu. » [Voir v Aqidat as-salaf ashab 
al-hadith]. 

Le Prophete (M) a dit : « On sortira de l'enfer celui qui a dans son caeur, le poids 
d'un atome de foi. » [Bukhari]. 

II dit (st) egalement, d'apres Anas ibn Malik (qu'Allah soit satisfait de lui) : « Mon 
intercession fsera egalement] pour ceux de ma communaute gui ont commis de 
grands peches. » [Ahmad, Bukhari, etc.]. 

On designe par ahl al-gibla les musulmans croyants et monotheistes. L'excommunion (takfir) 
est un probleme qui a intensifie les troubles (fitna) et la division au sein de la communaute, 
qui a suscite beaucoup de points de vue et d'avis fondes sur les passions negatives, ou les 
arguments se sont contredits et qui ont contredit la verite apportee par le Messager (0) de 
la part de son Seigneur a ce sujet. 
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[58] 



[58] Nous ne sommes pas d'avis a dire : « Que le peche n'affecte pas la foi (al- 
'iman) de celui qui l'accomplit ». 
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Les Sunnites sont unanimes sur le fait que l'auteur d'un peche majeur ne peut etre 
excommunie de maniere globales, ni ne sort de la foi et de l'Islam. II n'entre pas dans la 
mecreance et ne merite pas le sejour eternel en enfer. 

Allah dit : « 6 vous qui croyez, le talion vous est prescrit en cas de meurtre...Mais 
celui qui recoit le pardon de son frere, doit, apres cela, presenter quelque chose 
de convenable. » [S. La vache, v. 178]. 

La condamnation a mort pour le sang verse d'un frere est compensable par des 
dedommagements. Le mot frere prouve, dans le verset precedent, que l'auteur du crime ne 
sort pas de l'Islam. 
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[59] 



[59] Nous esperons l'absolution [d'Allah] pour les bienfaiteurs parmi les croyants, 
qu'II les introduise au Paradis par son infinie Misericorde. Nous ne sommes pas 
rassures a leur sujet, nous n'attestons pour aucun d'eux l'entree au Paradis. Nous 
demandons le pardon d'Allah pour ceux d'entre eux qui ont commis des fautes. 
Nous devons craindre pour eux sans pour autant desesperer. 
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Ibn Abi al J Izz explique que : Le propos de llmam at-Iahawi est que nous attestons le 
paradis uniquement pour ceux a qui le Messager d'Allah (0) l'a atteste. Tout en sachant que 
parmi les convictions des Sunnites, il y a l'attestation de l'entree au Paradis de maniere 
generale des croyants et des pieux, et que les mecreants et les imposteurs sont les hotes du 
feu. Allah dit : « Certes, les pieux seront dans les jardins des delices [du paradis]. » 
[S. Le mont, v.17]. 

« Allah a promis aux Croyants et aux Croyantes, des jardins sous lesquels coulent 
des fleuves et ou ils vivront eternellement. » [S. Le repentir, v. 72]. 

Quand aux incredules, Allah dit : « Ceux qui ont mecru auront le feu de l'Enfer. On ne 
les achevera pas, ils mourront et le chatiment ne leur sera pas diminue. C'est 
ainsi que nous recompensons tout incredule. » [S. Le createur, v. 36]. 

« Certes, les imposteurs seront au plus profond de l'Enfer. Tu ne leur trouveras 
aucun assistant. » [S. Les femmes, v. 145]. 

Ce n'est pas seulement avec les bonnes actions que l'on gagne le Paradis, mais avec, 
egalement la misericorde d'Allah. Le croyant doit etre convaincu de ce principe. Allah a dit : 
« Voila ceux qui invoquent leur Seigneur, et qui recherchent le moyen d'etre les 
plus proches de leur Seigneur. Ils esperent en Sa misericorde et redoutent Son 
chatiment. Le chatiment de ton Seigneur est redoutable » [S. L'ascension nocturne, 
v.57]. 

ATcha, la mere des Croyants (qu'Allah soit satisfait d'elle) a dit : « J'ai dit, 6 Messager d'Allah, 
le verset suivant : « Ceux qui donnent ce qu'ils donnent et dont les cceurs sont 
remplis de crainte » [S. Les Croyants, v.60], concerne t-il ceux qui ont commis l'adultere, 
bu de l'alcool ou vole ? » Le Messager repondit : « Non, 6 fille de l'homme sincere et 
veridique, cela concerne celui qui jeune, qui prie, qui donne l'aumone etqui craint 
que toutcela ne lui soit accepte. » [Hadith Hassan, voir Al-ahadtth as-sahfha]. 

Al-Hassan (qu'Allah soit satisfait de lui) a dit : « Par Allah ! Ils ont oeuvre selon ce qui leurs a 
ete prescrit par Allah et avec perseverance. Cependant, ils craignent que cela leur soit refuse. 
Certes, le croyant conjugue la bienfaisance avec la crainte, tandis que le munafiq conjugue la 
malfaisance avec l'assurance ». 
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Allah dit : « Certes, ceux qui croient et ceux qui ont combattu et emigre dans la 
voie d'Allah, ce sont ceux qui esperent en la misericorde d'Allah et Allah est celui 
qui pardonne et qui fait misericorde. » [S. La vache, v. 218]. 

On ne peut desirer et esperer la misericorde sans essayer de se rapprocher d'Allah par des 
actes de piete. Le desir et l'espoir doivent etre precedes des actes d'obeissances. On ne peut 
desirer et esperer obtenir la satisfaction et la recompense d'Allah, sans avoir accompli ce qui 
les merite, c'est-a-dire sans obeir au Seigneur et sans essayer de se rapprocher de lui. C'est 
un peu le cas de l'homme qui possede une terre, l'ayant neglige, ne l'ayant pas laboure, ni 
ensemence, garde l'espoir que celle-ci lui apportera ses fruits comme a celui qui l'aurait 
laboure, ensemence et qui s'est occupe d'elle. Sans aucun doute, il sera compte parmi les 
gens les plus stupides. C'est egalement le cas de celui qui espere, avec une confiance 
absolue, qu'il aura un enfant sans rapports ou bien devenir le plus savant de son temps, 
sans avoir recherche et etudie la science. II en est ainsi pour celui qui rempli de certitudes et 
d'espoirs, se voit attribuer les plus haut du paradis, et tout cela sans avoir obei, ni s'etre 
rapproche d'Allah par des actes de pietes, ni evite les interdits. II faut savoir que l'espoir en 
quoi que ce soit implique trois choses : 

1 - Aimer ce que l'on espere, 

2 - Craindre de ne pas pouvoir l'obtenir, 

3 - S'empresser de l'obtenir selon ses capacites. 

Peut-on esperer la misericorde d'Allah pour celui qui meurt associationniste (muchrik) ? Non, 
car Allah a dit qu'II ne pardonne pas a celui qui meurt en lui ayant associe quelque chose. Le 
Seigneur dit : « Certes, Allah ne pardonne pas qu'on Lui associe quelque chose, 
mais II pardonne a qui II veut tout autre peche. » [S. Les femmes, v. 48 / 116]. 

Sache que pour le croyant pieux, il sera pardonne des peches qui ne seront pas pardonne a 
d'autres. Si le croyant pieux commet des peches, ces peches pourront lui etre effaces et lui 
eviteront le chatiment de l'enfer, pour les raisons suivantes : 

1 - Le repentir, Allah dit : « Sauf celui qui se repent. » [S. Marie, v.60]. 

2 - Le fait de demander le pardon a Allah. « Allah ne chatie point ceux qui 
recherchent son pardon. » [S. Les depouilles, v.33]. 

3 - Les bonnes actions effacent les mauvaises actions. « Certes, les bonnes 
actions effacent les mauvaises. » [S. Hud, v. 114]. 

4 - Tout ce qui peut nuire au croyant dans ce monde (maladie, peur, tristesse, mort 
d'un proche, injustice, etc). Le Messager d'Allah (st) a dit : « Tout ce qui nuira au 
croyant est une absolution de ses peches, cela ecartera meme l'affliction. ». 

5 - Le chatiment de la tombe efface les peches qui encourent le chatiment du feu. 

6 - Ce que les gens accompliront pour le croyant apres sa mort : l'aumone, la lecture 
du Coran, le pelerinage, etc. 

7 - Les angoisses et les frayeurs du Jour du Jugement. 

8 - Le fait de bien se comporter sur le pont situe au-dessus du Paradis et de l'enfer. 
Le Messager d'Allah (ft) a dit : « Lorsgue les croyants traverseront le pont, on 
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les arretera, puis s'adresseront mutuellement la parole s'ils prennent un 
bon comportement, ils seront purifies et introduis au Paradis. » [Bukhari]. 

9 - L'intercession de tous ceux a qui le Seigneur l'aura permise. 

10 - La grace du plus Misericordieux des Misericordieux. Allah dit : « Et II 
pardonnera tout autre peche a qui II voudra. » [S. Les femmes, v. 48]. Si Allah 
n'accepte pas de pardonner en raison de l'importance du peche, le croyant sera 
introduit en enfer pour purger sa peine. II faut savoir que le croyant ne sejournera 
pas eternellement en enfer, car Allah sortira du feu tous ceux qui auront atteste avec 
sincerite « qu'il n'y a de dieu qu'Allah. ». 

Allah a dit : « 6 vous qui croyez, vous ne devez pas desesperer de la 
misericorde d'Allah, certes, Allah pardonne tous les peches, Allah est certes, 
celui qui pardonne et qui fait misericorde. » [S. Les groupes, v. 53]. 

De ATcha (qu'Allah l'agree) qui a dit : « Je dis : 6 Messager d'Allah, « ceux qui ont 
tout apporte et dont les cceurs sont remplis de crainte. » [S. Les croyants, v. 
160]. Est-ce celui ^qui commet l'adultere, qui consomme de l'alcool et qui vole ? II 
repondit : Non ! 6 fille du veridigue, au contraire, c'est l'homme guijeune, 
gui prie, gui fait l'aumone mais gui craint gue cela ne lui soit accepte. » [At- 
Tirmidhi]. 

Al-Hassan al-Basri (qu'Allah l'agree) a dit : « Oeuvrez, par Allah, en obeissant au 
Seigneur, consacrez-y tous vos efforts et craignez que cela vous soit refuse. Certes, le 
Croyant reunit a la fois l'excellence et la crainte, tandis que l'hypocrite reunit la 
malfaisance et l'assurance. II convient de savoir que celui qui espere une chose, son 
esperance implique plusieurs points, dont l'amour pour ce que l'on espere, la peur de 
voir s'echapper la chose esperee et l'effort pour l'obtenir selon la capacite de 
chacun ». 
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[60] 



[60] Le fait de n'eprouver aucune crainte et la perte de tout espoir peuvent te 
porter hors de la religion Islamique. La veritable voie, celle de ceux qui 
s'orientent vers la qibla, est de se situer entre les deux. 
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Le musulman doit connaitre simultanement la crainte et l'espoir. La veritable crainte est celle 
qui s'interpose entre l'etre et les interdits d'Allah. Mais si cela vient a n'etre plus ressenti, il 
faut s'attendre a un desespoir. Le veritable espoir est celui ou l'etre ceuvre selon les 
commandements et dans la lumiere d'Allah. L'etre espere, pour cela, une recompense. C'est 
egalement le cas de celui qui peche, puis se repent en ayant l'espoir qu'Allah lui accordera sa 
grace. 

Allah dit : « Certes, ceux qui croient, ceux qui emigrent et qui luttent dans la voie 
d'Allah, ce sont ceux qui esperent obtenir la misericorde d'Allah. Allah est celui 
qui, sans cesse, pardonne et accorde Sa misericorde. » [S. La vache, v.218]. 

Quant a celui qui peche jusqu'a l'exces, puis espere obtenir la misericorde d'Allah sans 
accomplir de bonnes oeuvres, celui-ci se leurre, car un tel espoir n'est que tromperie. 

Abu Ali Ar-rudhbari (qu'Allah lui accorde Sa misericorde) a dit : « La crainte et l'espoir sont 
comme les deux ailes d'un oiseau. Lorsqu'elles sont equilibrees, l'oiseau est en equilibre et 
son vol est normal. Lorsque l'une d'elles manque, le vol devient defectueux. Dans le cas ou 
elles disparaissent toutes les deux, l'oiseau se trouve en danger de mort. ». 

Allah fait l'eloge des gens remplis de crainte et d'espoir, lorsquH dit : « Celui qui se 
prosterne durant la nuit et apprehendant l'heure derniere, esperant la 
misericorde de son Seigneur » [S. Les groupes, v. 9]. 

II dit egalement : « Ils s'arrachent de leurs couches pour invoquer leur Seigneur, 
par crainte et espoir. » [S. La prosternation, v. 16]. 

L'espoir implique necessairement la crainte, s'il n'en est pas ainsi, on finit par ne plus 
eprouver de crainte et etre trop sur de soi. Et inversement, la crainte implique 
necessairement l'espoir, s'il n'en est pas ainsi, c'est le desespoir. Lorsque tu crains quelque 
chose, tu le fuis, excepte Allah, si tu le crains, tu te presses vers lui. Celui qui craint, fuit son 
Seigneur vers son Seigneur. Certains Ancetres pieux ont dit que celui qui adore Allah en 
eprouvant uniquement de l'amour pour lui, celui-ci doit etre considere comme un faux 
croyant (zandiq). Quant a celui qui adore Allah avec seulement de la crainte, il est considere 
comme frivole. Quant a celui qui adore Allah avec seulement de l'espoir, il est considere 
comme murdjite. Mais celui qui adore Allah avec amour, crainte et l'espoir, c'est le veritable 
croyant monotheiste. 
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[61] 



[61] Le serviteur ne sortira du cadre de la foi que par une repudiation de ce qui lui 
a permis d'y entrer. 



Ibn Abi al-Tzz dit : « L'Imam at-Iahawi refute les propos Kharidjites et miTtazilites qui sont 
les suivants : Le serviteur est excommunie pour avoir commis un grand peche ». 



[62] 



[62] La foi, c'est l'adhesion par le cceur et l'attestation par la langue. 



Dans la definition de la foi, l'imam at-Iahawi semble s'etre limite a ces deux piliers. Cest-a- 
dire l'approbation par le cceur et l'attestation par la langue. Cette definition de la foi serait 
egalement celle de l'imam Abu Hanifa. 

Ibn Abi al J Izz dit : « Les gens ont beaucoup diverge sur la designation du mot « iman » (foi). 
Pour Malik, ach-ChafPi, Ahmad, al-'Awza'i, Ishaq bn Rahawayhi, l'ensemble des 
traditionnistes (Ah al-hadith), les medinois (Ahl al-Madina), les zahirites et certains 
theologiens speculateurs, la foi est : l'approbation par le cceur, l'attestation par la langue et 
l'action par les membres exterieurs du corps. 

La divergence qui existe entre Abu Hanifa et le reste des imams sunnites, est une divergence 
au niveau de la formulation (qui se situe au niveau de la forme et non du contenu de 
l'enonce). Les actes des membres exterieurs, soit, s'ils sont impliques par l'adhesion au cceur, 
soit c'est une partie de la foi, en plus de l'accord sur le fait que celui qui commet un grand 
peche ne sort pas du cadre de la foi. Au contraire, il demeure sous la volonte divine. Si Allah 
le veut, il le chatiera et s'il le veut, il lui pardonne. Tout cela reste une discorde au niveau de 
la formulation. Cela n'a pas pour consequence une defaillance au niveau du dogme. Ceux qui 
adherent a la these de l'excommunication de celui qui abandonne la pratique de la priere, 
ajoutent, a ce fondement, d'autres arguments. Meme si le Prophete (0) a nie la foi pour 
l'adultere, le voleur, le buveur d'alcool et le pilleur, cela ne signifie pas, de maniere unanime, 
qu'il y a pour ces auteurs, une negation totale de la foi. II n'y a pas de divergence entre les 
sunnites sur le fait qu'Allah a voulu de la part de ses serviteurs : la parole et l'acte. Je veux 
dire par le mot « parole » : l'adhesion par le cceur et l'attestation par la langue. Voila la 
signification voulue dans leur propos suivant : la foi c'est une parole et un acte. 
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I - Definition etvmologigue et technigue de la foi. 

Le terme 'iman signifie dans son sens etymologique : L'acceptation, l'adhesion, ou meme la 
foi en quelque chose. 

Allah dit : « Tu n'as pas foi en nous. » [S. Joseph. v, 17]. 

Au niveau religieux, les sunnites definissent la foi (al 'iman) par : une acceptation ou une 
adhesion par le cceur, puis une attestation par la langue et un acte par les membres 
exterieurs du corps. La foi augmente avec l'obeissance et diminue avec la rebellion au 
Seigneur et a Son Messager. 

Cela est mentionne dans les deux hadiths du Messager d'Allah (H) : « La foi consiste a 
croire en Allah, en ses anges, ses livres, ses messagers, au Jour Dernier et au 
destin gue ce soiten bien ou en mal. » [Bukhari, Muslim]. 

II dit egalement : « La foise compose de soixante dix et guelgues parties. La partie 
superieure est l'attestation : « II n'y a de dieu gu'Allah », et la partie inferieure 
est le fait de « retirer du chemin ce gui peut nuire a autrui. La pudeur est 
egalement une partie de la foi. » [Bukhari]. 

Si on analyse ces deux hadiths, on peut noter que : 

1 - La foi en Allah, en ses anges, en ses livres, en ses envoyes, au Jour Dernier et au 
destin, en bien ou en mal, est une adhesion du cceur. 

2 - L'attestation : 

« II n'y a de dieu qu'Allah» est une parole produite par la langue. [Bukhari et Muslim]. Le 
fait de retirer de la route ce qui peut nuire a autrui est un acte des membres exterieurs du 
corps. 

3 - La pudeur est un acte du cceur : 

A partir de la, nous remarquons que le terme 'iman englobe la religion tout entiere, il n'y a 
donc pas de difference entre 'iman et islam, des lors qu'ils sont separes. Mais lorsque ceux-ci 
sont conjoints, llslam sera defini par la soumission exterieure qui est la parole issue de la 
langue et les actes des membres exterieurs du corps. Allah dit : « Les campagnards ont 
dit nous croyons. Dis : Vous ne croyez point, mais dites, nous nous soumettons, la 
foi n'a pas penetre vos cceurs. » [S. Les appartements, v. 14]. 

S'agissant de l'hypocrite imposteur (munafiq), il sera appele musulman d'apparence, mais au 
fond de lui, c'est un incredule. Lorsque le terme 'iman se trouve conjoint au terme islam et 
seulement lorsqu'il est conjoint, on le definit comme etant la soumission interieur de l'etre, 
qui est une adhesion et un acte du cceur. Ceci ne peut emaner que d'un veritable croyant, 
d'apres la parole d'Allah : « Les croyants ne sont autres que ceux qui, lorsqu'ils 
evoquent Allah, leurs cceurs se mettent a trembler de crainte et lorsque ces 
versets leurs sont recites, leur foi augmente et leur confiance est placee en Allah. 
Ceux qui accomplissent la priere et font aumone de ce que nous leurs avons 
accorde comme bienfaits, voila les veritables croyants. ». [S. Les appartements, 
v.14]. 
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II emane du croyant une foi qui peut etre soit puissante, soit faible. Cela signifie que la foi 
(Mman) est superieure a la soumission (Islam) et que chaque croyant (mu'min) est un 
musulman (muslim), mais non l'inverse. Cest-a-dire, qu'etre musulman ne signifie pas 
necessairement etre croyant. 

[Fathu al bariyya bi talkhis al hamawiyya Ibn Taymiyya]. 

2 - L'instabilite de la foi : (Son argumentation et sa diminution) 

Parmi les fondements du dogme des sunnites, il y a l'admission du principe que la foi peut 
augmenter ou diminuer. Ceci est prouve par le Coran et la Sunna. 

Parmi les preuves du Coran, on trouve le verset suivant : « Afin que leur foi augmente ». 
[S. La victoire, v. 4]. 

Parmi les preuves de la Sunna, il y a la parole du Messager d'Allah (n) lorsqu'il s'est adresse 
a des femmes : 

« Je n'ai rien vu gui puisse autant faire perdre l'esprit a un homme resolu gue 
vous, par votre mangue de bon sens et votre mangue de foi. » 

Dans le verset sus-cite, nous avons la preuve de l'augmentation de la foi, tandis que le 
hadith demontre la diminution de la foi. 

II est evident que chaque texte prouvant l'augmentation de la foi prouve par-la meme, sa 
diminution, car l'augmentation et la diminution sont en rapport. On ne peut imaginer l'un 
sans l'autre. L'instabilite de la foi et le fait qu'elle varie, est atteste par les Compagnons, alors 
que l'inverse (une foi stable) ne l'est pas. L'ensemble des premiers musulmans (Ancetres 
pieux) sont sur ce point, unanimes. 

Ibn al Barr a dit : « Parmi ceux qui attestent l'augmentation et la diminution de la foi, il y a 
les ahl al-hadith et les juristes ». 

L'instabilite de la foi est un fondement contredit par deux tendances : 

- La premiere : Ce sont les murdjites. Ceux-ci affirment que la foi est tout simplement une 
adhesion du cceur, et que les cceurs ne different point. Ainsi pour eux, tous les cceurs sont 
semblables. L'etre corrompu et l'homme juste, sont pour eux des gens egaux dans la foi. 

- La deuxieme : Les waMdites, (commune aux mu'azilites et kharidjites). Ils excluent de la foi, 
les gens ayant commis un peche majeur, ils disent : « la foi, soit, on la possede dans son 
entier, soit, on ne la possede pas du tout ». Ils rejettent tout degre dans la foi. 

Les propos de ces deux categories de gens ont ete refutes par les textes (Coran et Sunna) et 
par la raison. 

Cjuant aux textes, nous avons vu precedemment qu'ils prouvaient l'augmentation et la 
diminution de la foi. Quant a la raison, nous disons aux murdjites : Votre propos affirmant 
que la foi reside dans le cceur et qu'il n'y a pas de difference entre deux individus donnes, se 
voit refute dans ce qui suit : 
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Ceux qui pretendent que la foi est seulement une adhesion du coeur, vont a l'encontre de ce 
que le Coran et la Sunna nous ont prouve. C'est-a-dire, le fait que l'acte et la parole font 
parti de la foi. 

Cjuant aux propos des waMdites « l'adhesion du coeur ne peut avoir de degre», cela va a 
l'encontre du Coran et de la Sunna, car il est connu de tous que l'adhesion du cceur est en 
rapport avec la connaissance (religieuse) acquise et effectivement, la science comprend des 
degres dus aux differentes manieres de l'acquerir. 

Par exemple : il est evident qu'avec deux informations on acquiert plus de connaissances 
qu'avec une seule. Donc, avec deux informations, la foi sera plus grande. 

- D'autre part, ce que l'homme acquiert par une information rapportee, n'est pas l'egal de ce 
qu'il acquiert par une observation directe. Ceci prouve donc qu'une science acquise peut 
avoir differentes valeurs. 

La certitude comprend egalement des degres differents. II est connu que le degre de 
certitude differe completement d'une personne a une autre. De plus, une meme personne, 
peut se sentir plus sure a un certain moment qu'a un autre. 

En outre, nous disons : Comment peut-il etre possible que quelqu'un de raisonnable puisse 
ne pas faire de distinction entre deux hommes dans la foi : l'un des deux est tres attache a 
l'obeissance d'Allah. Les prescriptions et les ceuvres surerogatoires l'eloignent des interdits 
institues par son Seigneur. Et si une quelconque desobeissance vient a se manifester, il s'en 
eloigne puis cherche le repentir. 

Quant a la deuxieme personne, elle neglige les devoirs prescrits par Allah, puis s'adonne aux 
interdits, par contre, elle ne commet pas d'acte qui pourrait le conduire a la mecreance. 
Comment peuvent-ils etre egaux dans la foi ? 

Quant aux waMdites, nous leur disons : Votre propos affirmant que celui qui commet un 
grand peche ne peut etre considere comme croyant (mu'min), est contraire aux arguments 
cites par le Coran et la Sunna. 

S'il est evident (par la pensee waNdites) que quelqu'un commettant un peche majeur est 
excommunie, comment pourrions-nous juger d'equivalente la foi de deux hommes dont l'un 
d'eux, doue de raison, accomplit ses devoirs et evite les interdits et le deuxieme se faisant 
du tort a lui-meme, commet les interdits et delaisse les devoirs d'Allah, sans pour autant 
commettre un acte blasphematoire ? 

Nous disons, encore une fois : Supposons que nous excommunions l'auteur d'un peche 
majeur, comment pourrions-nous definir deux personnes dont l'une se limite au strict 
minimum, et l'autre se hate a accomplir le maximum de bonnes oeuvres ? 

3 - Les causes de l'augmentation de la foi 

Parmi celles-ci, il y a : 

1 - La connaissance des noms et des attributs d'Allah : 

Plus l'etre aura de connaissance sur les noms et attributs d'Allah comme il se doit, plus sa foi 
en son Seigneur augmentera, ainsi que l'amour et la veneration pour Lui. 
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2 - L'etude des versets d'Allah sur le theme de la creation et de la foi : 

Chaque fois que l'etre etudie les versets, puis contemple la grande puissance d'Allah, l'infinie 
sagesse qui en decoule, voit augmenter, sans aucun doute, sa foi et sa conviction. 

3 - L'accomplissement d'actes d'obeissance : 

La foi augmente selon l'acte d'obeissance, puis selon le degre de perfection, la nature et le 
nombre de celui-ci. Plus l'acte est parfait, plus l'augmentation de la foi sera grande. La 
qualite de l'acte est toujours relative a la sincerite et a l'effort apporte. 

Quant a l'acte, s'il est d'institution divine, il sera superieur a un acte par la sunna, 
etc.Certains actes sont plus importants et superieurs a d'autres. Plus l'acte est meilleur et 
plus la foi augmente. La foi augmente egalement selon la quantite de l'acte, car l'acte resulte 
de la foi. Naturellement, la foi augmentera proportionnellement a l'acte, et vice-versa. 

4 - Ne pas commettre de rebellion par crainte d'Allah : 

Plus la tentation sera grande et plus l'augmentation de la foi, due au renoncement sera 
grande. Car renoncer a la tentation de desobeir, et prevaloir ce qui satisfait Allah et son 
Envoye sur ce que son etre desire, est un argument prouvant la puissance de la foi. 

4 - Les causes de la diminution de la foi 

Quant a la diminution de la foi, elle a ses causes : 

1 - La meconnaissance d'Allah, de ses noms et attributs. 

2 - La negligence dans l'etude des versets d'Allah, leurs contenus concernant la 
creation et les lois qui la regissent. Ceci entraine la maladie ou la mort du cceur (par 
l'emprise de celui-ci des passions et des incertitudes). 

3 - Un acte de rebellion : La foi diminue selon sa nature et la proportion de l'acte, 
selon l'importance de la crainte d'Allah et la negligence de ses commandements, puis 
par la force ou la faiblesse de ce qui pousse a cet acte, tel les affections de l'ame. 

- Quant a sa nature et sa proportion : 

La diminution de la foi causee par un peche majeur, sera plus importante que si elle etait 
causee par un peche mineur. La diminution de la foi par le meurtre d'une personne est bien 
plus importante que la diminution par un vol de biens. II est egalement evident que la 
diminution de la foi causee par deux actes de rebellion est plus importante que celle causee 
par un seul acte. 

- Quant a l'importance de la crainte d'Allah et la negligence de ses 
commandements : 

Si la rebellion emane du cceur d'une personne ayant une faible crainte de Son Seigneur, puis 
neglige les commandements divins, la diminution de la foi sera plus importante que si cela 
provient du cceur d'une personne attestant la grandeur d'Allah avec une crainte immense, 
mais n'ayant pu s'empecher de commettre un acte de rebellion. 

- Quant a la force et la faiblesse de ce qui pousse a la rebellion : 
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Si la rebellion emane de celui dont les affections de l'ame sont faibles, la diminution de la foi 
sera plus importante que si cela emane de celui dont les affections sont puissantes. C'est 
pour cela que l'orgueil du pauvre et l'adultere commis par une personne agee auront le poids 
d'un peche plus grand que si c'etait l'orgueil d'un riche, et l'adultere commis par une jeune 
personne comme c'est le cas dans le hadith suivant « II y a trois personnes auxquelles 
Allah n'adressera pas la parole, le Jour du Jugement, ni ne les acguittera, ni ne les 
regardera et auront le chatiment douloureux. » Le Prophete (H) cita parmi ceux-ci la 
personne aux cheveux grisonnant (agee) et le pauvre orgueilleux, en raison du peu qui 
puisse les pousser a la desobeissance. 

4 - L'infidelite a Allah et a son Messager. La foi baisse selon celle-ci. La diminution 
sera proportionnelle a la volonte de vouloir se rebeller. Chaque fois que la rebellion se 
confirme un peu plu, la diminution de la foi sera plus importante. II se peut que la foi 
se perde totalement. 

La diminution de la foi causee par l'abandon des devoirs religieux est de deux types : 

1 - La retribution en sera le chatiment, lorsqu'on abandonne son devoir sans aucune excuse. 

2 - L'autre type n'appelle pas au chatiment. C'est entre autres l'abandon du devoir pour une 
raison que la loi (divine) permet ou l'abandon d'un acte seulement recommande : 

Le premier cas concerne la femme qui abandonne la priere durant ses menstrues. 

Le deuxieme cas, c'est l'abandon de la priere du matin (duha). 



Voici guelgues dires sur la definition de la foi : 

Chaykh Ibn Taymiyya, (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : 

« Parmi les fondements des sunnites, la religion et la foi sont a la fois parole et acte. Parole 
du cceur et de la langue, puis acte du cceur, de la langue et des membres exterieurs du 
corps. La foi augmente avec l'obeissance et diminue avec la desobeissance [a Allah] ». 

L'imam Abu Hanifa (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : 

« La foi c'est une affirmation verbale (par la langue), une conviction du cceur et un acte des 
membres. Cependant, la foi n'est pas une simple affirmation, car s'il en est ainsi, les 
hypocrites (munafiqun) seraient tous des croyants (mu'minuns). De meme que la foi n'est 
pas simplement une reconnaissance, car les gens du livre seraient tous des croyants 
(mu'minun). Le croyant (mu'min) est veritablement un mu'min, et le mecreant (kafir) est 
veritablement un mecreant (kafir), il n'y a pas de doute dans la foi, comme il n'y en pas dans 
la mecreance ». Allah le tres haut dit : « Voila ceux qui sont veritablement croyants » 
[S. al-'Anfal, v.4]. II a dit egalement : « Voila ceux qui sont veritablement mecreant ». 
[S. Les femmes, v. 151]. 

Quant aux rebelles, parmi la communaute de Muhammad, ils sont tous veritablement 
croyant (mu'minum), mais ils ne sont pas mecreants (kafirun). 
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L'Imam Malik (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : 

« La foi, c'est une parole et un acte. Elle augmente et diminue. Une foi peut etre superieure 
a une autre ». L'imam Malik fut questionne a propos de la foi, il repondit : « C'est, en meme 
temps, une parole et un acte ». 

On lui dit : « Peut-elle augmenter ou diminuer ? ». II repondit : « Allah a fait mention, dans 
plusieurs versets du Coran, que la foi augmente ». 

- On lui dit : « Diminue-t-elle? » 

- II repondit : « Laisse toute discussion sur sa diminution et arrete toi la ». 

L'imam ach-Chafi'i (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : 
« La foi c'est la parole et l'acte, elle augmente et diminue ». 

Un homme questionna Ach-ChafPi et dit : « Quel est au regard d'Allah l'acte le plus 
meritoire ? » 

- Ach-ChafPi : « c'est l'acte sans qui les ceuvres ne peuvent etre acceptees ». 

- On lui dit : « Mais quel est-il ? ». 

- Ach-ChafPi : « C'est la foi en Allah, lequel il n'y a point de Dieu excepte lui-meme. C'est en 
effet l'acte qui possede le plus haut degre et la position la plus honorable ». 

- L'homme dit : « Peux-tu m'informer au sujet de la foi ? Et est-ce a la fois une parole et un 
acte ou simplement une parole sans acte ? » 

- Ach-ChafPi : « La foi, c'est un acte pour Allah, et la parole fait partie de cet acte. II y a 
certes, pour la foi, des cas differents, des degres et des niveaux. II y a parmi les differentes 
categories de foi, celle qui atteint le degre le plus haut, celle qui est diminuee de maniere 
evidente, et celle qui predomine et dont la predominance augmente constamment ». 

- L'homme dit : « Ainsi, la foi peut atteindre son integralite, elle peut augmenter ou 
diminuer ? » 

- Ach-ChafPi repondit : « oui ». 

- L'homme dit : « Mais qu'est ce qui le prouve ? ». 

- Ach-ChafPi : « Allah (qu'il soit magnifie) a institue la foi pour chaque membre du corps du 
fils d'Adam, il l'a reparti en chacun des differentes membres et a etabli une separation entre- 
eux. Ce qui fait que chaque membre est charge d'une foi instituee par Allah, qu'aucun autre 
membre ne connait. Celui qui rencontrera Allah en ayant su preserver ses prieres, ses 
membres, puis en ayant realise avec chacun de ses membres ce qu'Allah a ordonne et 
institue pour chacun d'eux, il le rencontrera avec une foi complete, celle des gens du paradis. 
Quiconque aura abandonne un point seulement de ce qu'Allah a ordonne pour chacun des 
membres, rencontrera Allah avec une foi diminuee ». 

- L'homme dit : « Je connais maintenant les causes de sa diminution comme celles de son 
achevement, mais alors, d'ou vient la cause de son augmentation ? » 
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- Ach-ChafPi : « Allah (qu'il soit magnifie) dit : « Quant a ceux qui croient, attestent et 
oeuvrent dans l'apaisement, voient leur foi augmenter » [S. Le repentir, v. 124]. 

Si la foi etait qu'une seule chose figee, sans diminution et sans augmentation, il n'y aurait 
donc plus de merite pour personne. Les gens seraient, de ce fait, tous egaux. II n'y aurait 
plus de superiorite entre les gens dans la foi. Cependant, par une foi totale et integrale, le 
croyant entre au Paradis, puis avec une augmentation de la foi, les croyants se surpassent 
en degre au paradis, face a Allah. Mais avec une diminution de la foi, du a une negligence 
des devoirs prescrits, l'homme entrera en Enfer ». [Manaqib Ach-Chaf/'fd' ' al-Bayhaqf\. 

L'Imam Ahmad bn Muhammad bn Hanbal (qu'Allah lui fasse misericorde) a dit : 

« La foi, c'est une parole et un acte, elle augmente et elle diminue, ceci d'apres le hadith. 
Les croyants les plus parfaits dans la foi, sont ceux qui possedent le meilleur 
comportement ». [Syar 'a'lam an-nuba/a]. 

L'Imam Al-Bukhan (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : 

« La religion (ad-din), c'est a la fois la parole et l'acte. Ceci d'apres le verset suivant : On 
leurs a seulement ordonne d'adorer Allah, en lui vouant avec toute sincerite et 
verite le culte, puis accomplissent leur salat et donnent la zakat. Voila la religion 
de droiture. » [S. La preuve, v. 5]. [Syar 'a'lam an-nuba/a}. 
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[63] 



[63] L'ensemble des hadiths authentiques qui nous sont parvenus du Messager 
d'Allah (priere et salut) concernant les institutions divines et l'explication des 
questions religieuses, est une verite. 

<_)__ 4_L_ (jl j \ \\ j £j___l Ail\ Jj-uj o-& ^__a l_a ^ jn S j 



L'Imam At-Tahawi refute le propos des djahmites, des miTtazilites et des rafidites qui 
pretendent que le hadith mutawatir, meme si sa transmission est formelle et categorique, sa 
signification quant a elle, ne l'est pas. Quant au hadith 'ahad, ils pretendent qu'il ne possede 
pas de valeur scientifique et qu'il ne peut servir d'argument, que ce soit au niveau de sa 
transmission que de son texte. 

Le hadith est classe selon sa transmission jusqu'a nous, en deux categories. S'il est transmis 
par un nombre illimite de transmetteurs, avec un minimum de dix a chaque etape de la 
chaine, il est appele mutawatir . Si le hadith est transmis par un nombre limite de 
transmetteurs a chaque etape de la chaine, avec un maximum n'atteignant pas le degre du 
hadith mutawatir, il est appele 'ahad . 

Le hadith 'ahad est lui-meme subdivisionne en trois categories selon le nombre 
minimum de transmetteurs . 

1 - Le hadith 'ahad machhur (celebre). 

C'est un hadith qui a une etape donnee de la chaine, possede au minimum trois 
transmetteurs. 

2 - Le hadith 'ahad 'azTz (rare, peu frequent). 

C'est un hadith qui a une etape donnee de la chaine, possede au minimum deux 
transmetteurs. 

3 - Le hadith 'ahad gharTb (isole, singulier). 

C'est un hadith qui a une etape donnee de la chaine, possede au minimum un seul 
transmetteur. 



Pour les sunnites, tout hadith considere par la communaute comme authentique, doit etre 
accepte et applique. Comme le hadith mutawatir, le hadith 'ahad presente, aux yeux de la 
majorite des musulmans, une valeur scientifique certaine. 

Ibn Abi al-Tzz precise que le hadith 'ahad est l'une des deux parties du hadith mutawatir. II 
n'y a jamais eu a ce sujet de discorde entre les premiers musulmans de cette communaute. 
C'est l'exemple du hadith 'ahad rapporte par 'Umar bn al-Khattab (qu'Allah l'agree) : « Les 
actions ne sont valables gu'avec l'intention » . [Bukhari, Muslim]. 
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Le hadith rapporte par le fils de 'Umar (qu'Allah les agree tous les deux) : « II a interdit la 
vente de l'amitie et de son present». [Bukhari, Muslim]. Le hadith rapporte par Abu 
Hurayra (qu'Allah l'agree) : « Ne prenez pas pour epouse la femme, par sa tante 
paternelle et maternelle». [Bukhari, Muslim]. Le Messager (Jt) a dit : « i/ est interdit 
pour l'allaitement ce gui est interdit pour le lien parental. » [Bukhari, Muslim]. Ce 
hadith est comparable a celui ou le Messager £s) se rend a la mosquee de Cjuba', et a 
informe les gens que la direction de la priere est desormais la Ka'ba. Les gens se sont 
tournes vers celle-ci. 

Le Prophete (st) envoya ses emissaires un a la fois. II expedia egalement ses missives en un 
seul exemplaire. Aucun destinataire n'a proteste en disant : « Je ne peux accepter la 
lettre parce qu'elle m'est parvenue par une seule voie. Allah dit : « C'est lui qui 
envoya son Messager a eux, avec la bonne direction et la religion de verite pour la 
faire prevaloir sur toutes les religions. » [S. Le repentir, v. 32]. 

Allah se doit de preserver Ses arguments et Ses preuves evidentes envers Ses creatures, 
sinon Ses arguments et Ses preuves evidentes ne seront plus valables. C'est ainsi qu'Allah 
devoile ceux qui ont menti sur Son Envoye durant sa vie et apres sa mort. II mit au grand 
jour l'identite des menteurs. 

Sufyan bn 'Uyayna a dit : « Allah n'a jamais cache une personne qui aurait menti sur un 
hadith du Prophete (M) »■ 'Abdullah bi Mubarak dit : « Meme si un homme au milieu de 
l'ocean decide de mentir sur un hadith, les gens finiront par dire : Untel est menteur. » 
Meme si le hadith 'ahad suppose la sincerite et le mensonge, cependant la separation entre 
l'authentique et celui qui ne l'est pas ( sagim ), ne peut etre entreprise qu'apres avoir passe 
tout son temps sur le hadith, a etudier la vie de chaque rapporteur pour connaitre leur 
situation et leurs dires, mais aussi pour connaitre leur integrite et leur rigueur face a 
l'injustice et a la defectuosite. S'ils venaient a etre tues, ils ne pardonneraient a qui que ce 
soit de proferer une parole mensongere sur le Messager d'Allah (0), qu'eux-memes ne 
feraient jamais. Ils nous ont transmis cette religion, comme elle leur a ete transmise. Ils sont 
un rempart pour llslam et une cohorte pour la foi. 

Ils sont les critiques et les monnayeurs des hadiths. Lorsque l'on se penche sur leur cas, et 
que l'on a pris connaissance de leurs situations, notamment de leur sincerite, leur piete, leur 
bonne foi et leur honnetete, on voit apparaitre le savoir sur ce qu'ils ont rapporte et transmis. 

Celui qui possede toute sa raison ainsi que la connaissance, celui-ci sait que les gens du 
hadith possedent une connaissance sur les etats de leur Prophete (*), sur sa vie et son 
enseignement, que d'autres n'ont pas. C'est le cas des grammairiens qui possedent des 
informations sur Sibawayhi et al-Khalil ainsi que leurs propos, que d'autres ne possedent pas. 
Les medecins possedent les dires d'Hippocrate et de Galien que d'autres ne possedent pas. 
Celui qui fait partie d'un corps de metier est plus informe a ce sujet que n'importe qui. Si tu 
questionnes un vendeur de legumes sur le domaine du parfum, ou le parfumeur sur le lait, 
et ainsi de suite, ils seront consideres comme de grands ignorants. 

Allah dit : « C'est lui qui envoya ses Messagers avec la bonne direction et la 
religion de verite, pour la faire triompher sur l'ensemble des religions, malgre la 
desapprobation des associationnistes. » [S. Le repentir, v. 33]. 

L'Imam At-Iahawi entend par religion (char') et eclaircissement (bayan), ce qui provient du 
Prophete (0) avec authenticite. Ceci est de deux sortes : il y a la religion initiale ou 
preceptes fondamentaux (char' ibtida'i) et l'eclaircissement des preceptes institues par Allah 
dans son livre (Coran). Tout cela est verite et il est un devoir de s'y conformer. 
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[64] 



[64] II n'existe qu'une seule foi f 'iman ). Les etres qui en sont pourvus sont, a la 
base, tous egaux. Ce qui les differencie, c'est la crainte, la piete, l'opposition aux 
passions negatives et l'attachement aux choses aimees par Allah. 

4-aj5La j J-j-!l 4-L-L- A j 5 iJLjM J 4_j_2___I_j a j 'i j j J ual 4 ilt J flj*- 4_L_a) ^__2 4_l4ii j ,J_ktj ^jL—jVI j 

En realite, les etres different dans la foi et la difference pour etre importante. La foi des 
Messagers d'Allah n'est pas la meme que celle de n'importe quelle creature. De meme, que 
la foi des quatre Califes differe de celle du reste des Compagnons et celle des Compagnons 
differe de celle du reste de la communaute. La foi d'un croyant vertueux n'est pas egale a 
celle d'une personne dissolue. La difference de foi est relative a ce que les cceurs 
contiennent comme connaissance en Allah, Ses noms, Ses attributs, et en la legislation qu'II 
institua a Ses serviteurs. 

Allah dit : « Les amis d'Allah n'ont rien a craindre et n'ont pas a s'attrister. Ceux 
qui croient et qui sont remplis de piete. II leur est annonce la bonne nouvelle 
dans ce monde et dans la vie derniere. » [S. Jonas, v. 62/63]. 
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[65] 



[65] Les Croyants sont, tous, amis de l'infiniment misericordieux. Le plus noble 
d'entre eux aupres d'Allah, est le plus fidele et qui se conforme le plus au Coran. 



Les croyants sont, tous amis (waliy) d'Allah, et Allah est leur ami. Le Seigneur dit : « Allah 
est l'ami de ceux qui ont cru. II les sort des tenebres vers la lumiere. » [S. La vache, 
v. 257]. L'ami (waliy) d'Allah est celui qui se lie d'amitie avec les croyants par conformite a 
ce que son Seigneur aime et le rapprochement par ce qu'II agree. Le plus noble des croyants 
est le plus obeissant a Allah et qui se conforme le plus au Coran. C'est egalement le plus 
pieux, car Allah dit : « Certes, le plus noble d'entre vous, est le plus pieux parmi 
vous. » [S. Les appartements, v. 13]. 

Le Prophete (Jt) a dit : « II n'y a pas plus de merite pour un arabe que pour un non- 
arabe etiln'ya pas plus de merite pour un non-arabe que pour un arabe. Iln'ya 
pas, non plus, plus de merite pour un blanc que pour un noir, ni plus de merite 
pour un noir que pour un blanc, si ce n'est par la piete. Les gens sont issus 
d'Adam etAdam estissu de la terre ». [Musnad de l'imam Ahmed]. 
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[66] 

[66] La foi consiste a croire en Allah, ses anges, ses livres, ses messagers, au Jour 
Dernier, a la predestination en bien ou en mal, agreable ou desagreable a l'etre et 
qui n'est autre que l'oeuvre d'Allah (exalte). 

,9j_ui j 9>1_ ,jiLJI j ,>*Vt j»>jJl j j j , ^-^P^ J b—'H^ >* : j 
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Le Prophete ( |) repondit a l'ange Gabriel (*s) : « La foi consiste a croire en Allah, ses 
anges, ses livres, ses envoyes, au jour dernier et de croire en la predestination 
avecson bien etson mal. » [Bukhari et Muslim]. 



[67] 



[67] Nous croyons en tout cela. Nous ne faisons pas de distinction entre les 
Envoyes. Nous croyons en tout ce qu'ils nous ont apporte. 

.<_j|jjL_* l_a »j 1 S a * ) * Cy" ■— — ' LhH (jjj* - * ^ 9 <L L£ _1!_j ^jjlajji <j_--j J 



Nous ne faisons pas de distinction entre les Messagers d'Allah. Celui qui croit en certains et 
en renie d'autres, a mecru. C'est un mecreant a part entiere. Allah dit : « Ils disent : nous 
croyons en certains et en renions d'autres. Ils veulent prendre entre cela une voie 
intermediaire. Ce sont eux les veritables mecreants. » [S. Les femmes, v. 150 - 151]. 
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[68] 

[68] Les auteurs de peches majeurs [membres de la communaute de Muhammad 
(priere et salut) ne sejourneront pas eternellement dans le feu, du fait qu'ils 
soient mort monotheistes, et malgre qu'ils ne se soient point repentis, tans qu'ils 
rencontrent Allah avec une foi et une reconnaissance en Lui. Les pecheurs 
dependront de Sa volonte et de Son jugement. S'il le veut, il leur pardonne par Sa 
grace tel que l'a mentionne le tout puissant, le majestueux. « Et II pardonne 
d'autres [peches] que celui-ci a qui il veut. » [S. Les femmes, v.48]. Mais s'II le 
veut, il les chatie dans le feu [de l'enfer] selon sa justice. II les retirera ensuite du 
feu par son infinie misericorde ou avec l'intercession de ceux qui lui furent fideles 
et soumis, puis II les enverra au Paradis. C'est ainsi qu'Allah (exalte) se charge de 
ceux qui l'ont reconnu, en leur accordant dans les deux demeures (ce bas monde 
et l'au-dela) un statut different de ceux qui l'ont ignore et decu. Allah, 6 
protecteur de l'Islam et de ses adeptes, maintiens-nous dans l'Islam jusqu'a ce 
que l'on puisse te rencontrer en celui-ci. 
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Le peche majeur est ce qui peut etre sanctionne par une peine ou attirer une malediction ou 
risquer la menace du feu de l'Enfer ou suscite la colere du Seigneur. Si l'auteur d'un tel 
peche est introduit en Enfer, il n'y sejournera pas eternellement, car il est mort dans l'unicite 
d'Allah. Meme s'il meurt sans s'etre repentit, tant que celui-ci rencontre Son Seigneur, 
croyant en Lui, le reconnaissant comme son unique Seigneur Dieu. L'auteur du peche majeur 
sera sous la volonte du Seigneur. Soit il decide de la chatier en Enfer sans que l'individu y 
sejourne eternellement. Le pecheur en sortira avec la misericorde d'Allah et l'intercession de 
ceux qui intercederont parmi les fideles. Le plus important des intercesseurs est Muhammad. 
Soit, il lui pardonne s'il le veut avec sa grace et sa generosite. On peut esperer la remission 
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de tous les peches, excepte l'associationnisme. Allah dit : « Allah ne pardonne pas qu'on 
Lui donne des associes. Mais II pardonne tout autre peche a qui II veut. ». [S. Les 

femmes, v. 48]. 

Le Prophete (Jt) a dit : « Si on chose de ce genre arrivait a quelqu'un et qu'ensuite, 
Allah le lui dissimule, cela ne concerne plus qu'Allah. S'ille veut, il lui pardonne et 
s'il veut, ille chatie. ». [Bukhari, Muslim]. 

II en est ainsi meme pour l'auteur d'un peche majeur qui ne s'est pas repenti. Voila la verite, 
contrairement aux Mu'tazilites et Kharidjites qui professent le sejour eternel en Enfer pour le 
pecheur. 

Ainsi, Allah dans Sa misericorde ne met pas sur le meme pied d'egalite les gens qui le 
connaissent et qui l'affirment, et les gens qui le meconnaissent en ce monde et dans l'autre. 
Allah dit : « Ceux qui ont commis de mauvaises actions, croient-ils que nous allons 
les mettre comme ceux qui ont cru et accomplis des actes vertueux, que ce soit 
durant leur vie que leur mort. » [S. L'agenouillee, v. 21]. 

« Allons-nous mettre les musulmans au meme titre que les criminels » [S. Le qalam, 
v. 35]. 

Nous demandons a Allah protecteur de l'Islam et de ses adeptes de maintenir nos cceurs 
dans l'Islam, jusqu'a ce que nous le rencontrions musulmans croyants. 
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[69] 



[69] « Nous approuvons toute priere effectuee sous la direction d'une personne 
pieuse ou dissolue (fadjir), membre de ceux qui s'orientent vers la qibla (Ahl al- 
qibla), comme nous approuvons egalement la priere du defunt a leur egard. » 



Le Messager d'Allah (s) a dit, concernant l'etre dissolu (fadjir) dirigeant la priere : « Ils 
dirigeront vos prieres, s'ils l'accompHssent parfaitement, c'est pour eux et pour 
vous un bien, mais s'ils echouent, c'est pour vous un bien, et un mal contre eux. » 

[Bukhari - Ahmad]. 

L'Imam Ibn Abi al J Izz a dit : « La priere faite derriere un innovateur ou une personne 
dissolue, est valable, tant que ces gens n'exteriorisent rien. Toutefois, si le choix se presente, 
il est preferable de prier derriere une personne de vertu, gu'une personne dissolue ». 
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[70] 

[70] Nous n'affirmons pour personne le Paradis ou l'Enfer et nous ne pouvons 
parler d'impiete, ni d'associationnisme ou d'imposture (nifaq) a leur egard, tant 
que cela n'apparait pas en eux. Leurs secrets intimes nous les laissons a Allah 
(exalte). 

^JL» j$kj £i U „Jlij^ V j S? J ^ j 1 f - 'i j a j Sf J ,1jU V J ^4— L-a Iaa) (3 jjJ V J 
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L'Imam Ibn Abi al-'Izz a dit : « Car il nous est ordonne de porter un jugement sur les gens 
selon ce qu'ils exteriorisent, et interdit les jugements bases sur le doute, ainsi que de 
prendre parti pour des choses dont nous n'avons pas connaissance. » 

Allah le tres haut dit : 

- « 6 vous qui croyez que les gens ne se moquent point d'autres gens, il se peut 
qu'ils soient meilleurs qu'eux. » [S. Les appartements, v. 12]. 

- « 6 vous qui croyez, evitez les pensees douteuses [sur vos prochains], car 
certaines d'entre-elles sont peches » [S. Les appartements, v. 12]. 

- « Ne te lance point vers ce dont tu n'as pas de connaissance ; l'ouie, la vue, et le 
cceur : sur tout cela, on sera, en verite, interroge. » [S. L'ascension nocturne, v. 36]. 
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[71] 



[71] Nous desapprouvons 


I'usage de 


l'epee contre 


les 


membres 


de la 


communaute de Muhammad 


(priere et 


salut) excepte 


pour 


qui cela 


s'avere 


necessaire. 
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Le Messager d'Allah (0) a dit : « II n'est pas permis de faire couler le sang d'un 
musulman qui atteste gu'il n'y a de dieu gu'Allah et gue moije suis le Messager 
d'Allah, excepte les trois cas suivants : une personne mariee commettant 
l'adultere, le talion et l'apostat. » [Bukhari, Muslim]. 
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[72] 



[72] Nous condamnons tout soulevement contre nos dirigeants, contre tous ceux 
qui sont a notre tete, quel qu'ils soient, meme oppresseurs. Nous condamnons 
egalement tout appel a la revolte contre eux. Nous ne devons pas cesser de leur 
obeir. Pour nous, leur obeissance, qui fait partie de l'obeissance a Allah (puissant 
et majestueux), est obligatoire. Nous implorons en leur faveur l'amelioration et la 
grace d'Allah. 
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Commentaire de l'Imam Ibn AbT al-'Izz al-Hanafi : 

Allah (eleve au-dessus de tout) a dit : « 6 Vous qui croyez, obeissez a Allah et obeissez 
au Messager et a ceux qui gouvernent parmi vous. » [S. Les femmes, v. 59]. 

On rapporte que le Prophete (0) ce dire : « Celui qui m'a obeita obeita Allah, celui qui 
me desobeit, a desobeit a Allah. Celui qui obeit au dirigeant, m'a obeit et celui qui 
desobeit au dirigeant m'a desobeit. » [Bukhari, Muslim]. 

D'apres Abu Dahrr (qu'Allah l'agree) celui-ci a dit : « Mon ami [le Prophete (st)] m'a 
recommande d'ecouter et d'obeir, meme a un serviteur abyssin dont les membres sont 
mutiles ». (Muslim). 

D'apres la version d'AI-Bukhari : « Et meme a l'abyssin dont la tete est tel un raisin 
sec». 

Toujours dans les deux recueils authentitques : « Le musulman doit ecouter et obeir 
pour ce qui lui plait ou ce qu'il deteste, sauf a un ordre qui entraine la 
desobeissance [a Allah et a son Messager]. Dans ce cas, il ne doitpas ecouter ni 
obeir. ». 

La personne n'ecoute pas l'ordre, mais doit continuer a obeir en general et ne pas se revolter. 

On rapporte de Hudhayfa bnu al-Yaman (qu'Allah l'agree) ceci : « Les gens questionnaient le 
Messager d'Allah (st) a propos du bien, alors que moi je le questionnais a propos du mal, par 
crainte d'en etre atteint. J'ai dit : Messager d'Allah : Nous etions dans une epoque de 
paganisme (al djahiliya) et dans le mal, puis Allah nous a fait don de ce bien (l'Islam). 

- Hudhayfa : Y aura-t-il apres ce bien un [autre] mal ? 



http://bibliotheque-islamique-coran-sunna.over-blog.com/ 



La Tahawiyya 
La profession de foi des sunnites 



131 



- Le Messager : Oui. 

- Hudhayfa dit : Est-ce qu'apres cet autre mal, le bien reviendra ? 

- Le Messager : Oui, mais il yaura en ce bien une fumee noiratre. 

- Hudhayfa : Mais qu'est ce que cette fumee noiratre qu'il y aura dans le bien ? 

- Le Messager : Des gens gui ne se conduiront pas selon ma conduite (sunna), ils ne 
guideront pas dans la voie dans laguelle j'ai guide. Tu y reconnaitras les choses 
[conformes a la loi d'Allah] et tu en ignoreras d'autres. 

- Hudhayfa : Et apres ce bien, y aura-t-il un mal ? 

- Le Messager : Oui, des individus qui attireront des gens aux portes de l'Enfer. 
Celui qui leur repondra, ilsle precipiteront [en EnferJ. 

- Hudhayfa : Decrits-les moi ! 

- Le Messager : Ils sont de notre souche, ils parlent notre langue ! 

- Hudhayfa : Que m'ordonnes-tu de faire, si je vis jusque la ? 

- Le Messager : i/ ne te faut absolument pas te separer de la communaute des 
musulmans et de leur dirigeant. 

- Hudhayfa : Et si ces musulmans n'ont pas de communaute (djama'a) et pas de dirigeant 
(Imam) ? 

- Le Messager : Eloigne-toi de toutes ces factions sans exception, meme s'il te faut 
mordre a la racine d'un arbre, et cela jusqu'a ce que la mort te saisisse. [Bukhari - 
Muslim - at-Tirmidhi]. 



On rapporte qu'Ibn 'Abbas (qu'Allah l'agree) a dit : « Le Messager d'Allah (Jt) a dit : « Celui 
qui remarque chezson dirigeant quelque chose qui le repugne, il lui faut patienter, 
car celui qui s'ecarte de la communaute, ne serait-ce que d'un empant, puis meurt, 
sa mort est une mort de l'epoque du paganisme (djahiliya). » [Bukhari et Muslim]. 

Dans une autre version : « II s'est defait de l'Islam. » [Ahmad]. 

On rapporte de 7\wf bn Malik (qu'Allah l'agree) ceci : « Le Messager d'Allah (n) a dit : Les 
meilleurs de vos dirigeants sont ceux que vous aimez et qui vous aiment. Vous 
invoquez Allah en leurs faveurs et ils l'invoquent en la votre. Les plus mauvais de 
vos dirigeants sont ceux que vous detestez et qui vous detestent, vous les 
maudissez et ils vous maudissent. 

On dit : 6 Messager d'Allah, pourrions-nous a ce moment-la, le passer par l'epee ? 

Le Messager d'Allah (Jt) repondit : Non, tant qu'ils vous imposent la priere. Celui qui 

voit son dirigeant desobeir a Allah, doit detester l'acte de desobeissance de son 

dirigeant, mais il ne doit jamais se rebeller, ni se soustraire a son autorite. » 

[Muslim]. 
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Le devoir d'obeir au dirigeant tant que celui-ci n'appelle pas a la desobeissance d'Allah est 
mentionne dans le Coran et la Sunna. Allah dit : « Obeissez a Allah et obeissez au 
Messager et a ceux qui, parmi vous, detiennent l'autorite ». [S. Les femmes, v. 59]. 
On peut remarquer, dans ce verset qu'Allah prononce deux fois le verbe « obeir » pour lui et 
pour son envoye (H) et non pas pour les dirigeants de la communaute. L'obeissance au 
Messager (0) est absolue, car lui obeir, c'est obeir a Allah. Quant aux dirigeants de la 
communaute, Allah n'utilise pas le verbe « obeir » pour une obeissance absolue car les 
dirigeants peuvent ordonner de desobeir a Allah, c'est pour cela que l'obeissance n'est pas 
absolue. II faut leurs obeir sans cesse, mais pas quand il s'agit de desobeir a Allah. II faut 
leurs obeir, meme s'ils sont oppresseurs. Le fait de leurs desobeir entraine des consequences 
bien plus graves que leur oppression. Le fait de patienter a toute oppression de leur part, 
absout les peches et multiplie les recompenses aupres d'Allah. Si Allah nous a imposes de 
tels dirigeants, c'est bien pour nos moeurs corrompues. La retribution depend de la nature de 
l'acte. 

Ainsi nous devons multiplier nos efforts pour demander le pardon a Allah, pour le repentir et 
pour une reforme des moeurs. 

Allah le tres haut dit : 

-« S'il vous arrive quoi que ce soit, ce n'est qu'une consequence de vos propres 
actes. » [S. La consultation, v. 30]. 

- « Comment ! Quand un mal vous est inflige, vous dites d'ou cela peut-il provenir, 
alors que vous en avez inflige le double de ce type ? Dites, cela vient de vous- 
meme. » [S. La famille dlmram, v. 165]. 

Allah dit : « S'il t'arrive un bien, cela provient d'Allah, mais si c'est un mal, cela t'es 

du » [S. Les femmes, v. 79]. 

- « Et c'est, vois-tu ainsi que nous investissons de l'autorite pour les injustes, un 
injuste parmi eux et cela en consequence de leurs actes. » [S. Les bestiaux, v. 129]. 

Si le peuple desire se debarrasser de l'injustice du dirigeant injuste, qu'il abandonne lui- 
meme l'injustice. 

L'obeissance au detenant de l'autorite est un fondement applique par les Compagnons, la 
generation suivante et bien d'autres. 'Abdullah Ibn 'Umar a vecu sous le Califat de Yazid bn 
Mu'awiyya et de son bras droit al-Hadjadj bn Yusuf ath-Thaqafi et malgre l'oppression de ce 
dernier, le sang verse injustement, la transgression des commandements d'Allah, le meurtre 
de certains responsables de la communaute, tels que Sa'id bn Djubayr et Hasir ibn Az-Zubayr 
(a la Mecque), Ibn 'Umar ainsi que ceux de la generation des tabPuns : Ibn Al-Musib, Al- 
Hassan al-Basri, Ibn Sarir et Ibrahim at-Taymi, n'ont jamais cesse d'obeir au Calife. Alors que, 
s'ils l'avaient desire, ils auraient pu appeler la communaute au soulevement contre le Calife, 
mais ils ne l'ont pas fait par crainte de desobeir a Allah et a son Messager (H). 

De meme que les Abassides qui se sont imposes par l'epee et ont tue tous les dirigeants 
Omayyades. Ils ont tue : Ibn Hubayra, Emir de l'Iraq, tue le Calife Marwan. L'on raconte que 
quatre vingt membres de la famille Omayyade ont ete tues en une seule journee. A cette 
epoque, les savants tels que : Al-Awza'i, Malik bn Anas, Az-Zuhri, Al-Laythi bn Sa'd et 'Ata' 
bn Abi Ribah, ne se sont pas impliques dans ces evenements et, malgre tous, ont continue a 
obeir aux nouveaux dirigeants. 



http://bibliotheque-islamique-coran-sunna.over-blog.com/ 



La Tahawiyya 
La profession de foi des sunnites 



133 



Les savants de la generation suivante : Ahmad Ibn Hanbal, Muhammad bn Isma'il, 
Muhammad bn Idris, Ahmad bn Nuh, Ishaq bn Rahwiyya ainsi que d'autres ont egalement 
vecu sous l'egide de certains dirigeants innovateurs, niant les attributs d'Allah et obligeant le 
peuple, notamment les savants a en faire de meme. Cependant, aucun de ces savants ne 
s'est rebelle, ni appele a la revolte. 

- Dires de savants sur l'obeissance aux autorites musulmanes : 

Al-Hassan al-Basri (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit concernant les 
dirigeants : 

« C'est eux qui assument les cinq points suivants : La priere du vendredi, la priere en 
assemblee, la priere des fetes, la preservation des frontieres et des sentences. Ce n'est 
qu'avec cela qu'Allah etablira la religion. Meme si les dirigeants commettent l'oppression et 
l'injustice, celui qui se separe d'eux commet une heresie. » [Adab al-Hassan al-Basn - Ibn al- 
Djawzl\. 

L'envoye d'Allah ( s) a dit : 
« II y aura certes, apres moi de l'injustice et des choses gui vous paraitrons non 
conformes a la religion. » Quelqu'un dit : « 6 Messager d'Allah (H), qu'ordonnes-tu a 
celui qui assistera a cela ? ». 

- il repondit : « Vous devez vous acguitter de vos devoirs envers celui gui vous 
oppresse et implorer Allah votre bienfaiteur». [Bukhari, Muslim]. 

On posa la question ensuite au Messager d'Allah (0) : « Si les dirigeants sont oppresseurs, 
les musulmans doivent-ils se soulever contre eux ? ». 

- il repondit : « Non, tant gu'ils vous prescrivent la priere, excepte s'ils declarent 
ouvertement gue l'heresie est permise. » [Bukhari, Muslim]. 

L'Imam al-Hassan bn Ali al-Barbahan (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : 
« Lorsque tu verras quelqu'un appeler au soulevement contre le dirigeant, sache qu'il est 
sous l'emprise de ses passions. Par contre, lorsque tu entendras quelqu'un proner la bonne 
entente avec le dirigeant, sache qu'il est pratiquant de la sunna du Prophete (*) ». [Kitab as 
sunna de llmam al-Barbahari]. 

L'Imam al-Fadil bn 'iyad (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : 
« Si j'avais a lancer un appel aux musulmans, ce serait en faveur d'une bonne conduite 
envers le dirigeant ». II a dit egalement : « On nous a ordonne une attitude convenable 
envers eux, et non pas a nous soulever contre eux, meme s'ils commettent l'oppression et 
l'injustice, car leurs actes ne retombent que sur eux, alors qu'une attitude convenable ne 
peut que profiter les musulmans ». [At-Iabaqat al-Hanbaliyya]. 

Ibn Hadjr al-'Asgalam (qu'Allah lui accorde sa misericorde) cite le consensus des 
savants sunnites a propos de l'obeissance au dirigeant ayant pris le pouvoir par la 
force : 

« Les juristes [sunnites] sont unanimes quant a l'obeissance au dirigeant sorti vainqueur et 
le fait d'accomplir le djihad avec lui. Que lui obeir est preferable au soulevement qui a pour 
consequence l'effusion du sang et la repression du peuple. » [Fath al-Bari - Ibn Hadjr al- 
'Asgalani]. 
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Ibn al-Qaym al-Djawziyya (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : 
« Ce qui est permis dans le fait d'ordonner le bien et d'interdire les actes reprehensibles au 
dirigeant c'est : L'exhortation et le rappel. » [Al-adab ach-charMyya]. 

D'apres 'lyad bn Ghanam, le Messager d'Allah ( s) a dit : 
« Celui qui veut faire une recommandation au dirigeant, il ne doit pas la faire publiquement. 
II doit se retirer avec lui et s'il accepte, il en sera ainsi. Sinon la personne aura accompli son 
devoir. » 

Allah le tres haut dit : « Sois patient dans ce qu'Allah a decrete, nous te 
surveillons. » [S. Le mont, v.48]. 

Al-Hassan al-Basri (qu'Allah lui accorde sa misericorde) a dit : 
« Par Allah, si les gens patientaient face a l'oppression du dirigeant, Allah ne tardera pas a la 
dissiper. Mais s'ils s'empressent de prendre les armes contre le dirigeant, par Allah, jamais ils 
ne connaitront un jour meilleur ». Puis al-Hassan al Basri recita le verset 137 de la sourate 
Les llmbeset dit ensuite : « Sache - puisse Allah t'accorder sa grace - que l'oppression des 
rois n'est que l'irritation d'Allah le tres haut et l'on ne peut faire face a son irritation avec 
l'epee. Son irritation ne peut etre apaisee que par les invocations, le repentir et la 
reconnaissance de ses peches. Si tu prends l'epee face a l'irritation d'Allah, celle-ci sera 
encore plus tranchante [que l'epee] ». [Adab al-Hassan al Basrt- Ibn al-Djawzi]. 

Des dires de gens importants dans l'histoire de l'Islam [sunnite] sont nombreux, nous en 
avons cite que quelques-uns parmi tant d'autres, que nous pouvons retrouver dans des 
ouvrages consacres a la relation entre le peuple musulman et le detenant de l'autorite. C'est 
l'exemple de l'epitre du docteur Ibrahim al-Askar, intitulee : Huquq wulat al-amr. 
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[73] 



[73] Nous suivons la voie (sunna) [du Prophete] et nous nous joignons a la 
communaute (al-djama'a). Nous evitons toutes formes de sectarisme, de 
divergences et de divisions. 
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Allah le tres haut dit : « Dis, si vous aimez Allah, suivez-moi, Allah vous aimera et 
vous pardonnera vos peches, Allah est pardonneur et tres misericordieux. » [S. La 

famille d'Imran, v.31]. 

- « Celui qui rompt avec le Messager apres que la voie droite lui soit apparue, et 
suit une autre voie que celles des croyants, nous nous detournerons de lui comme 
il s'est detourne, puis nous le precipiterons en Enfer. Quel mauvais devenir ! » [S. 

Les femmes, v.115]. 

- « Dis obeissez a Allah et obeissez au Messager, mais s'ils se detournent, le 
Messager n'est alors responsable que ce dont il est charge et a vous votre 
responsabilite. Si vous lui obeissez, vous serez certainement dans la voie droite. II 
n'incombe au Messager que de transmettre le message clair. » [S. La lumiere, v.54]. 
La voie des croyants : II s'agit, d'apres les commentateurs de la voie des compagnons du 
Prophete (H). 

- « Ceci est ma voie droite, suivez-la, mais ne suivez point d'autres voies, elles 
vous eloigneront de sa voie. Voila ce qu'il vous recommande, certainement vous 
serez pieux. » [S. Les bestiaux, v.153]. 

- « II ne faut pas faire comme ceux qui se sont divises, puis ont diverge apres que 
leurs soient parvenues les preuves evidentes. Voila ceux qui connaitront le 
terrible chatiment. » [S. La famille dlmran, v.105]. 

- « Ceux qui ont divise leur religion et devenu sectaires, de ceux-la tu n'es 
responsable en rien. Leur sort depend d'Allah, II les informera de ce qu'ils 
faisaient. » [S. Les bestiaux, v.159]. 

Le Prophete (s) a dit : « Je vous recommande l'obeissance, car celui qui vivra 
encore, apres ma mort, verra beaucoup de divergences, donc, il vous faut suivre 
ma sunna et la sunna de mes successeurs bien guides, tenez-y bon, mordez-y a 
pleines dents, et prenez garde aux choses nouvelles fdans la religionj, car toute 
nouveaute [dans la religion] n'est qu'egarement. » [Bukhari, Muslim]. 

Ibn Mas'ud (qu'Allah l'agree) a dit : « Celui d'entre vous qui veut suivre une voie, qu'il suive 
la voie (sunna) de celui qui est mort (le Messager n), car les tentations n'epargnent pas le 
vivant. Voila les Compagnons de Muhammad (H), ils sont les meilleurs de cette communaute, 
dont les cceurs sont les plus remplis de piete, possedant le plus de connaissance [dans la 
religion]. Ce sont des gens qu'Allah a choisi, pour entourer le Messager (Jt) et pour etablir la 
religion. Enquerissez-vous de leurs qualites et suivez leurs traces. Adoptez leur 
comportement selon vos capacites, car ils etaient dans la voie droite ». 
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[74] 



[74] Nous aimons les etres loyaux et justes et detestons les etres perfides et 
injustes. 
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Ceci fait parti d'une foi parfaite et d'une servitude achevee. L'adoration implique la perfection 
de l'amour et de l'humilite. Le fait d'aimer les Messagers, les Prophetes et les serviteurs 
d'Allah, ainsi que les croyants, cela fait partie de l'amour que l'on porte a Allah. Bien que 
l'amour voue a Allah ne peut etre merite par un autre que Lui. Tout autre qu'Allah est aime 
en Allah, non pas avec Allah. Celui qui aime un etre, aime ce que cet etre aime et deteste ce 
que l'etre aime deteste. II agree ce qu'il agree et se met en colere contre qui il est en colere. 
L'aimant est en accord avec l'aime en toute circonstance. Allah aime les bienfaiteurs, les 
vertueux, les repentants. Le musulman aime ce que son Seigneur aime. Allah n'aime pas les 
etres perfides, les injustes, ceux qui sement la corruption et ceux qui sont orgueilleux. Le 
musulman ne les aime pas non plus. 
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[75] 



[75] Nous disons : « Allah est le plus savant, pour toute question echappant a 
notre connaissance. » 
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Les sunnites disent toujours : « Allah est le plus savant » lorsque la connaissance d'une 
chose leur echappe. C'est cela la justice. L'imam at-Iahawi fait allusion au fait de parler 
d'Allah sans connaissance, qui est l'un des grands peches. 

Allah a dit : « Dis : mon Seigneur a interdit les turpitudes apparentes et cachees, 
ainsi que le peche, l'outrage sans raison valable, que vous lui associez ce pour qui 
il n'a jamais descendu de pouvoir et de dire d'Allah ce dont vous ne savez pas. » 

[S. Al- Araf, v. 33]. 

Ainsi, lorsqu'une personne est questionnee sur ce qu'il n'a pas connaissance, il doit dire : 
« Allah est le plus savant ». 
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[76] 



[76] Nous admettons la madefaction (passage de la main mouillee sur les 
chaussures) que ce soit en voyage ou en lieu de residence, tel qu'il est rapporte 
dans les hadiths. 



Les sunnites professent le passage de la main mouillee sur les chaussures selon les 
conditions mentionnees dans les ouvrages de jurisprudence. Le passage de la main sur les 
chaussures est permis au voyageur pour une periode de trois jours avec leurs nuits, et au 
residant pour une periode d'une journee et une nuit. Cela concerne egalement les sandales 
et les chaussettes. Les sunnites sont contredits sur ce point par les rafidites, alors que le 
passage de la main sur les chaussures est atteste par les hadiths rapportes par de multiples 
chaines de rapporteurs (mutawatir). 
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[77] 



[77] L'observance du pelerinage et de la lutte sous la direction des autorites 
musulmanes, qu'elles soient pieuses ou dissolues, persistera jusqu'a l'heure 
derniere. Rien ne pourra l'abolir, ni s'y opposer. 
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D'apres 'Awf bn Malik al-'Achdja'i qui dit : 

« J'ai entendu le Messager d'Allah (0) dire : Les meilleurs de vos guides (imams) sont 
ceux que vous aimez et qui vous aiment, pour qui vous priez et qui prie pour vous. 
Les pires de vos guides sont ceux que vous detestes et qui vous detestent, qui 
vous maudissent et que vous maudissez. 

'Awf bn Malik dit : devons-nous les rejeter apres cela ? II repondit : pas tant qu'ils vous 
font pratiquer la priere. Si une personne gouvernee voit son gouvernant 
commettre une rebellion a Allah, le gouverne doit deteste l'acte de rebellion a 
Allah, mais il ne doit pas cesser de lui obeir. » [Muslim]. 
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[78] 



[78] Nous croyons aux honorables [anges] scribes. Allah les a depeches aupres de 
nous en tant que gardiens. 



Allah a mis a la disposition de chaque etre deux nobles anges scribes qui veillent sur lui. Ils 
enregistrent toutes nos paroles et nos actes. Ils ne separent de nous que dans le cas ou 
nous irions satisfaire nos besoins ou pour les rapports conjugaux. 

Allah dit a leur sujet : « II vous a impose des etres bienveillants, de nobles scribes 
qui savent ce que vous faites. » [S. La dechirure, v. 10, 11]. 

Le Prophete (H) dit : « II n'y en a pas un parmi vous qui n'a pas ete confie a son 
conjoint parmi les djins et a son conjoint parmi les anges. 

Ils dirent : meme toi 6 Messager d'Allah ? 

Ils repondit : Meme moi. Cependant, Allah m'a aide a m'imposer a lui (le djin) et 
s'est soumis. II ne m'ordonne gue le bien ». [Muslim]. 

Ibn Abi al-Izz dit : « II est atteste par les textes que les anges inscrivent la parole et l'acte 
ainsi que l'intention (M 1 ), car c'est un acte du cceur. L'intention est incluse dans la generalite 
du verset suivant : « Ils savent ce que vous faites. ». 

Ceci est prouve par le dire du Prophete (0) '■ « Allah (puissant et majestueux) dit: Si 
mon serviteur a l'intention de commettre une faute, ne la prenez pas en compte, 
mais s'illa commet, inscrivez-la. Simon serviteura l'intention de faire une bonne 
action et gu'il ne la fait pas, inscrivez pour sa part une bonne action. Mais s'il la 
fait, inscrivez-la pour lui en la multipliant par dix. ». [S. Al-infitar, v.12]. 
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[79] 



[79] Nous croyons en l'ange de la mort, charge de recueillir les ames des etres de 
tous les mondes. 



L'Imam Ibn Abi al-Tzz dit : 

« L'ange en question n'a pour seul nom celui cite dans le Coran Malak al-mawt (l'Ange de la 
mort) et non pas IzraTI, nom invente et etranger a l'Islam. 

Allah dit : « Dis ! L'ange de la mort, auquel vous etes confies, vous recueillera, 
ensuite vous retournerez a votre Seigneur. » [S. La prosternation, v. 11]. Ce verset 
peut etre contredit par les versets suivants : « Jusqu'a ce que la mort vienne a l'un 
d'entre eux, nos envoyes les recueillent sans aucune negligence. » [S. Les bestiaux, 

v. 61]. 

« Allah recueille les ames au moment de leur mort et celle qui ne meurt pas 
durant leur sommeil. II renvoie l'autre vers le terme fixe. » [S. Les groupes, v. 42]. 

II en est ainsi parce que l'Ange de la mort est charge de saisir l'ame et de la faire sortir du 
corps. Ensuite, des anges soit de misericorde, soit de chatiment, la lui prennent et s'en 
chargent apres lui. Tout cela avec la permission, le decret, la predestination, l'arret et le 
commandement d'Allah. 

Definition des termes nafs et ruh. 

La realite du concept de nafs (ame) a fait l'objet de divergence, a savoir ce qu'elle est 
reellement. Constitue-t-elle l'une des parties du corps ou l'un de ses accidents ? Ou bien est- 
elle un organisme introduit dans le corps cohabitant avec celui-ci ou est-ce une forme 
abstraite ? 

Est-ce que le nafs n'est autre que le ruh, ou est-ce autre chose ? 

Est-ce que l'ame qui blame sans cesse (nafs lawwama), l'ame apaisee (nafs mutma'inna) et 
l'ame qui incite au mal (nafs 'ammara), est la seule et meme ame, ou bien ce sont trois 
ames differentes ? 

Est-ce que l'ame (ruh) est mortelle, ou est-ce que la mort concerne uniquement le corps 
humain ? 

Toutes ces questions demandent qu'on leur consacre tout un ouvrage, mais nous allons 
essayer de les traiter sommairement, si Dieu le veut. 
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Certains ont dit : Le ruh (ame) est eternel . 

Cependant, les envoyes d'Allah (le salut soit sur eux) s'accordent sur le fait que le ruh soit 
temporel, cree, faconne, voue a la servitude et regi par Allah. C'est en tous cas ce que leur 
religion nous enseigne. Elle nous enseigne que le monde est temporel. C'est egalement la 
conception des Compagnons et de la generation qui leur a succede, jusqu'au jour ou apparut 
un courant de pensee, avec une comprehension du Coran et de la sunna tres limitee. Ils ont 
pretendu que le ruh est eternel, avec pour arguments le fait que le ruh fait partie du decret 
Camr) d'Allah, que son decret n'est pas cree et qu'Allah l'a annexe a son nom. 

Allah dit : « Dis : l'esprit (ruh) fait partie du decret de mon Seigneur. » [S. 

L'ascension nocturne, v. 85]. 

« J'ai insuffle en lui de mon esprit (ruh). » [S. Al-hidjr, v.29]. 

Allah a annexe le ruh a son nom, comme il a annexe a son nom sa science, son pouvoir, son 
ouT'e, sa vue et sa main. Certains se sont abstenus a ce propos. 

Les sunnites sont unanimes sur le fait que l'ame (ruh) est creee. Parmi ceux qui ont rapporte 
le consensus des sunnites a ce sujet, il y a Muhammad bn Nasr al Marwazi, Ibn Qutayba, 
ainsi que d'autres. Parmi les preuves que l'ame est creee, il y a le verset suivant : « Allah 
est le createur de toutes choses. » [S. Le tonnerre, v. 18 ; S. Les groupes, v. 62]. 

Le propos du verset est general. II n'y a aucune exception en cela et aucun attribut d'Allah 
n'entre dans cette generalite. Ses attributs entre dans le signifie de son nom. Allah est le 
dieu qualifie par des qualifications parfaites. Sa science, son pouvoir, sa vie, son ouT'e, sa vue 
et l'ensemble de ses attributs (sifat) entrent dans le signifie de son nom. Allah est avec son 
etre (dat) et ses attributs, le createur. Tout autre que lui est cree. II est absolument evident 
que le ruh n'est pas Allah, ni l'un de ses attributs, mais c'est l'une de ses creatures faconnees. 
Parmi celles-ci, il y a les versets suivants : « Y a-t-il eu un instant pour l'homme ou 
celui-ci n'etait pas quelque chose de mentionnable ? » [S. L'homme, v. 1]. 

Allah dit a Zakarie : « Je t'ai cree auparavant, alors que tu n'etais rien du tout. » [S. 

Marie, v. 9]. 

Le terme insan (l'homme) englobe l'ame et le corps. Lorsque Allah s'adresse a Zakarie, il 
s'adresse a la fois a son ame (ruh) et a son corps. 

Par ailleurs, l'ame est decrite comme une chose que l'on vient prendre, que l'on recueille et 
que l'on porte. Ces caracteristiques sont propres a la creature temporelle. Quant a 
l'argumentation basee sur le verset : « Du decret ('Amr) de mon Seigneur » [S. 
L'ascension nocturne, v. 85], le propos du verset ne signifie pas le commandement, mais le 
decret ou l'arret. Le nom d'action Oamr) signifie dans ce cas le nom de patient (ism al- 
maf ul). Ceci est connu et tres repandu. 

Quant a l'annexion du terme 'amr (decret, arrete) a son nom : « de mon decret » [S. Al- 
hidjr, v.29]. II convient de savoir que ce qui est annexe au nom d'Allah est de deux sortes : 

1- Les attributs qui ne peuvent exister seuls, par eux-memes, comme la science, le 
pouvoir, la parole, 1'ouT'e, la vue. Ceux-ci forment l'annexion d'une qualification 
(sifa) au qualifie (mawsuf). Sa science, sa parole, son pouvoir, sa vie sont les 
qualifications d'Allah. C'est egalement le cas pour son visage et ses mains. 
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2- La deuxieme categorie, c'est l'annexion de certaines entites a son nom, mais qui 
sont des entites distinctes d'Allah. Exemples : la demeure, la chamelle, le 
serviteur, l'envoye, l'esprit (ruh). Toutes ces entites sont des creatures dont les 
noms sont annexes a celui du createur. L'annexion du nom de ces entites a celui 
d'Allah implique l'exclusivite et l'ennoblissement, distinguant certaines entites de 
toutes les autres. 

Les gens ont diverge sur la nature du ruh (ame). 

Les dires sont nombreux. On parle de corps, d'accident. Certains affirment qu'ils ne savent 
pas ce qu'est l'ame. Ils disent : Est-ce une substance ou un accident ? D'autres ont dit : 
L'ame (ruh) n'est rien d'autre qu'une disposition naturelle. D'autres disent : c'est le sang 
propre, purifie de toute infection et d'impurete. D'autres ont dit : l'ame est chaleur naturelle 
et innee. D'autres disent : c'est la vie. D'autres encore disent : l'ame est une substance 
simple diffusee dans l'ensemble du monde des vivants, qui permet au vivant de fonctionner 
et qui le regit. Bien qu'elle soit pergue comme deployee dans le monde, elle n'est pourtant 
pas subdivisionne dans son essence et sa constitution et elle est la meme en chacun des 
vivants de ce monde. D'autres encore disent : le nafs est ce souffle aspire et inspire. II y a 
d'autres dires a ce sujet tous differents les uns des autres. 



Quant au nom insan (homme), designe-t-il uniquement l'ame ou designe-t-il seulement le 
corps ou les deux a la fois ou chacun d'eux ? 

Ces quatre propos sont inclus dans le dire suivant : Est-ce uniquement l'expression phonique 
(lafz) ou le sens (ma'na) ou les deux ou chacun des deux ? Chez eux, la divergence concerne 
le locuteur (natiq) et la locution (nutq). La verite a ce propos est que le terme insan 
s'applique aux deux a la fois. Mais il arrive qu'il soit employe pour l'un des deux avec son 
conjoint. II en est ainsi pour la parole. 



Toutes les indications qu'apportent le Coran, la sunna, le consensus des Compagnons et la 
raison humaine sont : que l'ame (nafs) est un corps qui dans sa nature differe du corps 
physique perceptible et sensible. C'est un corps immateriel d'ordre spirituel, leger, vivant et 
actif. II circule au cceur des membres a la vitesse de l'eau dans son cours ou celle de l'huile 
dans l'olive, ou celle du feu dans le charbon. Tant que les membres sont aptes a accepter les 
effets abondants que leur sont apportes par ce corps spirituel, le corps spirituel continuera a 
circuler dans les membres et les effets continueront de mettre a profit la sensation et 
l'activite intentionnelle aux membres. Si les membres viennent a se deteriorer sous l'emprise 
de facteurs hostiles et n'acceptent plus ces effets, l'ame (ruh) se separe du corps pour 
rejoindre le monde des ames. Les preuves sur ce sujet sont les versets et les hadiths 
suivant : 

- « Allah prend les ames (nafs) au moment de leur mort. » [S. Les groupes, v. 42]. 
Dans ce verset, il est question de la prise, du recueil et de l'envoi de l'ame. 

- « Si tu voyais, lorsque les injustes seront dans les affres de la mort et que les 
anges leur tendront les mains [en disant] : faites sortir vos ames (nafs).» [S. Les 

bestiaux, v.43] 

Dans ce verset, il est question du fait que les anges tendront leurs mains pour prendre l'ame. 
L'ame est egalement decrite comme une chose extraite et qui sort du corps, elle est 
presentee a son Seigneur et si elle le merite, elle est chatiee le jour meme. 
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- « II est celui qui prend vos ames, la nuit. II sait ce que vous avez obtenu durant 
le jour [precedent]. Ensuite, il vous fera ressusciter le jour pour que l'on puisse 
aller au terme fixe. » [S. Les bestiaux, v.60]. 

Dans ce verset, il est question de la prise de l'ame, la nuit, [durant le sommeil] et son retour 
dans le corps, le jour [apres le sommeil]. 

- « 6 toi l'ame apaisee, retourne a ton Seigneur, satisfaisante et satisfaite. Entre 
parmi mes serviteurs et entre au Paradis. » [S. L'aube, v.27 a 30]. 

Dans ce verset, il est question de retour, d'entree et de satisfaction. 

Le Messager d'Allah (H) a dit : « Lorsgue l'on retire l'ame, /e regard du defunt la 
suit. » [Muslim]. II est question dans ce hadith de l'extraction de l'ame que le defunt verra 
sortir. 

Dans le hadith de Bilal, il est dit : « Vos ames vous seront retirees et vous seront 
rendues. » [Bukhari, Ahmad, Abu Dawud]. 

Le Messager d'Allah (Jt) a dit : « L'ame du croyant est un oiseau suspendu a un arbre 
du paradis. » [As-sahiha]. 

II y aura dans le chapitre concernant le chatiment de la tombe, beaucoup de preuves 
relatives au discours de l'Ange de la mort adresse au defunt et egalement relatives a 
l'extraction de l'ame qui sort en glissant comme la goutte qui glisse de l'orifice d'un recipient, 
puis qui s'eleve. II y a l'ame du croyant qui degagera le meilleur des parfums et l'ame du 
mecreant qui degagera la pire des odeurs, etc. C'est la-dessus que s'accordent les ancetres 
pieux et c'est signifie par la raison. II n'y a chez ceux qui contredisent tout cela, que des 
opinions mensongeres, et avec lesquelles on ne peut s'opposer contre ce que les textes 
reveles et les preuves rationnelles signifient. 

Quant a la divergence des gens sur le nomme des noms nafs et ruh, a savoir si les 
nommes sont differents ou sont-ils un seul et meme nomme ? 

Ce qui peut etre dit de juste, apres constatation, c'est que le terme nafs est applique a 
plusieurs choses. C'est egalement le cas pour le ruh. 

Le terme nafs s'applique au sang comme dans le hadith suivant : « Celui gui n'a pas 
d'ecoulement de sang (nafs), il ne souille pas l'eau dans laguelle il meurt. » . 
Le nafs s'applique au mauvais oeil. On dit : « Untel a ete frappe par le mauvais oeil (nafs) ». 
Le nafs s'applique egalement a la personne ou l'etre ou le soi-meme. Allah dit : « Saluez- 
vous. » [S. La lumiere, v. 61] « Ne vous entretuez pas. » [S. Les femmes, v. 28], etc. 

Quant au terme ruh, il ne s'applique pas au corps humain, qu'il soit seul, ou avec l'ame 
(nafs). Le terme ruh s'applique au Coran et a l'ange Gabriel (*a)- Exemples : « C'est ainsi 
que nous t'avons revele un esprit (Coran) selon notre decret. » [S. La consultation, v. 
52]. « L'esprit (Gabriel) l'a descendu. » [S. Les poetes, v. 193]. 

Le ruh s'applique aussi au souffle permanent qu'il y a dans le corps humain. Quant a 
l'assistance d'Allah pour ses amis, c'est un ruh different : « Voila ceux a qui il a inscrit la 
foi dans les cceurs et qu'il a assiste avec l'esprit (ruh). » [S. La discussion, v. 22]. Le 
pouvoir qui se trouve dans le corps est egalement designe par le terme ruh : le pouvoir 
oculaire (ruh), le pouvoir auditif (ruh), le pouvoir olfactif (ruh). 

Le terme ruh s'applique a des choses bien plus specifiques. Cela s'applique au degre de 
connaissance que l'on a d'Allah, au devouement et a l'amour qu'on lui porte egalement, a 
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l'ardeur stimulee pour le desirer et le rechercher. La relation entre ce type de ruh au ruh est 
comme le ruh au corps humain. La science est un esprit (ruh). L'excellence est un esprit. 
L'amour est un esprit. La confiance en Allah est un esprit. La sincerite est un esprit. Les gens 
se surpassent dans cette categorie d'esprit. II y a des gens qui sont domines par toutes ces 
formes d'esprit (ruh) qui sont spirituels et immateriels. Ceux qui les ont perdus totalement 
ou partiellement, sont terrestres et materiels. 

Beaucoup de gens parlent des trois types d'ames (nafs) chez l'etre humain. Celle qui est 
apaisee, blamee et celle qui incite au mal. On dit qu'il y a des individus qui sont domines par 
l'une ou l'autre categorie. Allah dit : « 6 toi l'ame apaisee. » [S. L'aube, v. 27]. 
« Non..Je jure par l'ame qui ne cesse d'attirer le blame. » [S. La resurrection, v.2]. 
« Certes, l'ame ne cesse d'inciter au mal. » [S. Joseph, v. 53]. 

Ce que nous pouvons dire est qu'il n'existe qu'une seule sorte d'ame (nafs). Elle incite 
toujours au mal. Si la foi vient a la contenir, elle n'arrete pas de blamer. Elle commet un 
peche, puis blame son sujet. Elle blame entre l'acte et le fait d'y renoncer. Si la foi se fortifie, 
l'ame devient apaisee. Le Prophete (H) dit a ce propos : « Celui dont l'acte vertueux 
rend heureux et le mauvais acte rend malheureux, celui-ci est un croyant. » [As- 
Sahiha]. 

II dit egalement : « L'etre adultere ne commet d'acte d'adultere au moment ou il le 
commet, alors gu'il est croyant. » [Bukhari, Muslim]. 



Les gens ont diverges, a savoir si l'ame (ruh) est mortelle ou immortelle ? 

Certains ont dit : Elle est mortelle, parce que c'est un nafs et tout nafs goute a la mort. Allah 
dit : « Tout ce qui s'y trouve est ephemere. Ne subsiste que la face de ton 
Seigneur, plein de majeste et de noblesse. » [S. L'infini misericordieux, v. 26/27]. 
« Toute chose est perissable, excepte sa face. » [S. Les recits, v. 88]. 

D'autres ont dit : Si les anges meurent, l'ame des humains est la premiere a connaitre la 
mort. D'autres ont dit : Les ames ne meurent pas, car elles ont ete creees pour durer 
eternellement et que seul les corps meurent. Ils disent : Ceci est prouve par les hadiths qui 
font allusion a la beatitude des ames et a leur chatiment lorsque celles-ci sont separees de 
leurs corps et ce jusqu'a ce qu'Allah les ramene a celui-ci. 

La verite est que l'on dise : La mort n'est autre que la separation et la sortie de l'ame du 
corps. Si c'est de cela qu'il s'agit lorsque l'on parle de la mort de l'ame, dans ce cas, l'ame 
goute la mort. Mais si l'on veut dire que l'ame perit et est aneantie totalement, dans ce cas, 
elle ne meurt pas ainsi. Au contraire, l'ame subsiste apres avoir ete cree et demeure dans la 
felicite ou dans le chatiment. Allah nous informe sur les hotes du Paradis : « Ils ne 
gouteront plus jamais la mort, si ce n'est que la premiere mort. » [S. La fumee, v. 
56]. Dans ce verset, la mort n'est autre que la separation de l'ame du corps. 

Quant au dire des gens de l'Enfer : « Seigneur, tu nous as fait mourir deux fois, et tu 
nous as donne la vie deux fois. » [S. Les croyants]. 

- « Comment pensez-vous a propos d'Allah alors que vous etiez mort et il vous a 
ressuscites, puis il vous fera mourir et vous ressuscitera. » [S. La vache, v.28]. 

Le propos du verset est que les gens etaient auparavant morts, lorsqu'ils n'etaient que des 
gouttes de spermes dans les entrailles de vos peres et des ovules dans ceux de vos meres, 
puis Allah leur a donne la vie apres cela. Ensuite, il les a fait mourir et les ressuscitera le jour 
dernier. II n'y a pas la, de mort pour les ames avant le jour de la resurrection. Sinon, il y 
aurait trois morts. Le foudroiement des ames lorsque l'on soufflera dans la trompe, ne 
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signifie pas qu'elles mourront. Les gens seront foudroyes le Jour de la Resurrection, 
lorsqu'Allah viendra pour juger et que la terre sera illuminee par sa lumiere, ceci ne sera pas 
une mort. Le foudroiement de Mo'i'se (sur lui le salut) n'est pas une mort. Ce qui prouve que 
le souffle foudroyant de la trompe - Allah est plus savant a ce sujet - est la mort de tous 
ceux, parmi les creatures, qui n'ont pas goute a la mort avant cela. 
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[80] 



[80] Nous croyons au chatiment de la tombe pour celui qui le merite. Nous 
croyons egalement a l'interrogatoire de Nakir et de Munkir dans sa tombe en ce 
qui concerne son Seigneur, sa religion et son Prophete, d'apres les enseignements 
lui parvenant du Messager d'Allah (priere et salut) et des Compagnons (qu'Allah 
les agree). 
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D'apres Al-Bara' bn 'Azib (qu'Allah l'agree) qui dit : 

« Nous etions a un enterrement dans le cimetiere de Medine, lorsque le Prophete (0) nous a 
rejoint. II s'est assis et nous nous sommes assis autour de lui ; nous etions immobiles, tandis 
que l'on creusait la tombe. Le Prophete (n) dit trois fois : « Je cherche protection aupres 
d'Allah contre le chatiment de la tombe », puis dit ensuite « Le serviteur croyant, 
lorsqu'il s'apprete a rejoindre l'autre monde et guitte celui-ci, des anges 
descendent vers lui avec des visages aussi resplendissants gue le soleil, portant 
avec eux un linceul et de l'embaume du paradis. Les anges s'assoient a la 
distance gue peut porter un regard. Ensuite vient l'ange de la mort gui s'assoit 
pres de la tete du mourant et dit « 6 toi la bonne ame, sors [du corpsj vers 
l'absolution et la satisfaction de ton Seigneur ». L'ame sort a la maniere dont 
s'ecoule une goutte d'eau d'un recipient. L'ange de la mort la saisit, ne serait-ce 
gue le temps d'un clin d'oeil, les anges la saisissent a leurs tours et la deposent 
dans le linceul et les senteurs. De cette ame se degage un parfum de musc plus 
agreable gue tout le musc existant sur terre. 

Le Prophete (H) dit : Les anges l'emportent avec eux vers les cieux. II n'y a pas un 
ange gu'ils croisent gui ne leur disent : Qui est cette douce et agreable ame ? Les 
anges repondent en le presentant avec les meilleurs gualificatif gue les gens lui 
ont attribue durant sa vie : C'est Untel, descendant de Untel. II en est ainsi 
jusgu'a ce gu'ils atteignent le premier ciel. On demande a ce gue luisoit ouvertes 
les portes et l'on ouvre les portes. On l'accompagne a travers tout le ciel vers le 
ciel suivant et ainsi de suite, jusgu'a atteindre le ciel aupres d'Allah. Allah dit : 
Ecrivez le livre de mon serviteur au degre eleve, puis ramenez-le sur terre, car 
c'est de la terre gue j'ai cree les etres humains, c'est a elle gue je les ramenerais 
et d'elle gue je les ferais sortir une fois encore. 

Le Prophete (Jt) dit : L'ame est ramenee et introduite dans le corps. C'est a ce 
moment gue deux anges se presentent a lui ; s'assoient et lui disent : Qui est ton 
Seigneur? II repond : Mon Seigneur c'est Allah. Ils lui disent: Quelle est ta 
religion ? II repond : Ma religion est l'Islam. Ils lui disent: Qui est cet homme 
envoye vers vous ? II repond : C'est le messager d'Allah. Ils lui disent enfin : D'ou 
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tiens-tu ces connaissances ? II repond : J'ai recite le livre d'Allah et j'ai cru avec 
foifen son contenuj. 

Une voix s'eleve dans le ciel disant : Mon serviteur a dit vrai, installez-lui une part 
de Paradis fdans sa tombej et ouvrez-lui une porte donnant sur le Paradis. 

Le Prophete (Jg) dit : Un homme au beau visage, avec de beaux vetements et 
agreablement parfume, se presente a lui et lui dit : Ais la bonne nouvelle de ce 
qui te rejouis. Ceci est le jour qui t'a ete promis. Le defunt dit : Mais qui es-tu, toi 
qui viens avec le bien ? L'homme repond : Je suis tes bonnes actions. Le defunt 
dit : 6 Seigneur, que l'heure vienne pour que je puisse rejoindre ma famille et mes 
biens. 

Le Prophete (st) dit : Quant au mecreant, lorsqu'il quitte ce monde pour rejoindre 
l'au-dela, deux anges aux visages tenebreux descendent du ciel, avec un tissu 
rude. Les anges s'asseyent a une distance egale a la portee du regard. Puis vient 
ensuite l'ange de la mort qui s'assied pres de la tete du defunt et dit : 6 mauvaise 
ame, sors vers la colere et le mecontentement d'Allah. 

Le Prophete (s) dit : L'ame s'effrite dans le corps, l'ange l'arrache comme on 
arrache les broches d'un coton trempe. L'ange la saisit le temps d'un clin d'oeil, 
puis les anges la lui saisissent pour la placer dans le tissu rude. De cette ame se 
degage une odeur plus nauseabonde que toutes les mauvaises odeurs existantes 
sur terre. Les anges l'emportent et s'elevent avec elle. II n'ya pas un ange aupres 
duquel elle passe sans qu'il dise : « Ouel est cette odeur nauseabonde ? On 
repond : « C'est Untel Fils de Untel avec ses qualificatifs les plus laids, jusqu'a 
atteindre le ciel de ce bas monde, on demande la permission d'y entrer, mais on 
refuse. 

Le Prophete (3t) recite ensuite le verset : « Les portes ne leurs seront pas ouvertes. Ils 
n'entreront au Paradis que lorsque le chameau passera dans le chas d'une 
aiguille. » [S. Les limbes, v. 40]. Allah dit :« Ecrivez son livre au degre le plus bas 
dans la terre la plus basse. On y jettera son ame. » [S. Le pelerinage, v 31]. 

Le Prophete (n) dit ensuite : Son ame est reintroduite dans le corps et deux anges se 
presentent a lui. Ils le questionnent : Oui est ton Seigneur ? II repond : « Ah ! Ah ! 
Je ne sais pas. Une voix s'eleve dans le ciel disant : II a menti, installez-lui une 
part de l'Enfer fdans sa tombej et ouvrez-lui une porte donnant sur l'enfer. La 
chaleur et la laideur du feu lui parviendront. La tombe se resserrera sur lui, 
jusqu'a ce que ses membres s'entrecroisent. Un affreux personnage lui apparaitra, 
aux vetements laids, a l'odeur pestilentielle, et le defunt lui dit : Qui es-tu ? Ton 
visage est le visage de celui qui apporte le mal. Le personnage repond : Je suis tes 
viles actions. Le defunt dit : Seigneur, fais que l'Heure ne vienne pas». [Ahmad, 
Abu Dawud, etc...]- 
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[81] 



[81] La tombe est, soit l'un des jardins du Paradis, soit l'une des fosses des deux 
feux [de l'enfer]. 
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Ibn Abi al-Tzz dit : Tout etre goutera, s'il le merite, au chatiment du monde intermediaire 
appele Barzakh, qu'il soit enterre ou non, c'est-a-dire, meme si une personne meurt noyee, 
brulee, tuee, etc. Si celle-ci merite le chatiment prevu dans le monde Barzakh, elle ne pourra 
y echapper. 

II existe trois demeures : le monde d'ici-bas « dunya », le monde intermediaire « Barzakh », 
et le monde de l'au-dela « Dar al-qarar ». 

Pour chaque demeure, Allah a etablit des regles en ce qui concerne le corps et l'ame : 

- Dans le monde d'ici-bas : le corps est plus present que l'ame ; 

- Dans la demeure intermediaire : l'ame est plus presente que le corps ; 

- Dans le monde de l'au-dela : Les deux parties seront aussi presente l'une que 
l'autre. 

Le feu dans la tombe, bien qu'il soit effroyable, on ne peut le ressentir (sur terre) ; et meme 
si deux tombes se trouvaient cote a cote, l'une pres de l'autre, le defunt ne peut ressentir le 
feu de la tombe voisine. 
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[82] 



[82] Nous croyons en la resurrection, en la retribution des actes le Jour du 
Jugement, en la comparution [devant Allah], aux comptes, a la lecture des livres 
[ou sont inscrits nos actes], a la recompense, au chatiment, au pont (sirat) et a la 
balance [destinee a peser nos actes]. 
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Allah dit a propos de la resurrection : « Ceux qui ont mecru ont pretendu qu'ils ne 
seront pas ressuscites. Dis : au contraire, par mon Seigneur, vous serez 
certainement ressuscites. Ensuite, vous serez informes de ce que vous avez 
ceuvre. Cela est pour Allah chose facile. ». [S. La grande perte, v.7]. 

Allah dit en ce qui concerne la retribution des actes, le Jour du Jugement : « Celui qui se 
presente avec une bonne action, en aura dix autres identiques a celle-la. Celui qui 
se presente avec une mauvaise action, il ne sera retribue que selon celle-ci. Ils ne 
seront pas leses. » [S. Les butins, v. 160]. 

Quant a la comparution, les comptes, la lecture du livre des actes, la recompense et la 
sanction, le Prophete (*) a dit dans un hadith rapporte par Wi'cha : « II n'y en a pas un a 
qui il ne sera demande des comptes le Jour du Jugement, sans qu'il ne soit chatie. 
Je (Wicha) lui dit : 6 Messager d'Allah, Allah n'a-t-il pas dit : Quant a celui qui viendra 
avec son livre dans la main droite, il lui sera demande des comptes en toute 
facilite. » [S. Le dechirement, v. 7, 8]. 

Le Messager d'Allah (n) a repondu : Cela concerne le passage [a la balancej. Mais il 
n'yena pas un, dont on aura fait les comptes, qui ne soit expose au chatiment. » 

[Bukhari]. 

As-sirat est le nom du pont situe au-dessus de la Gehenne. La ou, lorsque les gens arrivent 
vers l'endroit des tenebres, situes sous le pont du Sirat, apres leur separation du lieu de 
stationnement. C'est ce qui est signifie dans le dire de Wi'cha (qu'Allah l'agree) : « Le 
Messager d'Allah fut questionne, a savoir ou se trouveront les gens, le jour ou la terre sera 
changee, ainsi que les cieux ? » II repondit : « Ils seront dans les tenebres sous le 
pont. » [Muslim]. C'est en ce lieu que se trouveront les hypocrites (imposteurs) et les 
croyants. Les croyants les devanceront et une paroi sera placee entre eux. Ce qui les 
empechera de parvenir a eux. 

Quant a la balance, Allah dit : « Nous mettrons l'equite dans les balances, pour le 
Jour de la Resurrection. Personne ne sera lese en quoi que ce soit, serait-ce 
l'equivalent du poids d'un grain de moutarde, nous l'apporterons. Nous suffisons 
a faire les comptes. » [S. Les prophetes, v. 47]. 
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Le Messager d'Allah (n) a dit : « i/ viendra un homme immense et gras le Jour de la 
Resurrection. II ne pesera devant Allah gue le poids d'une aile de moustigue. » II 
ajouta : « Recitez si vous le desirez le verset suivant : Nous ne leur ferons pas de 
pesee, le Jour de la Resurrection. » [S. La caverne, v. 105]. 
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[83] 



[83] Le Paradis et le feu de l'Enfer sont deux creatures qui ne disparaitrons 
jamais, ni ne seront supprimes. Allah (exalte) a cree le Paradis et le feu de l'Enfer 
avant toute creature. II a cree ceux qui les peupleront. Ceux pour qui II a destine 
le Paradis, c'est par sa grace de sa part et ceux pour qui II a destine l'Enfer, c'est 
en toute justice. Chacun oeuvre pour ce qui lui a ete destine, et chacun se dirige 
vers ce qui lui a ete determine. 
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Le Paradis et l'Enfer sont crees et disponibles depuis longtemps. Le Paradis est la demeure 
des vertueux. Le feu est la demeure des mecreants et des pecheurs. Quant au feu des 
pecheurs, il finira par s'eteindre, alors que celui des mecreants, il ne s'eteindra jamais. Quant 
au Paradis, il ne disparaitre jamais. Allah les a cree avant toute chose. De meme qu'II a cree 
pour chacun des hotes. Les hotes du Paradis sont amenes a accomplir les actes des gens du 
Paradis. Tandis que les hotes du feu sont amenes a accomplir les actes des gens du feu. Les 
hotes du Paradis entreront au Paradis par la grace d'Allah. Les hotes du feu entreront en 
Enfer sous la justice d'Allah. Allah dit : « Les bienheureux seront aux Paradis ou ils 
sejourneront eternellement aussi longtemps que dureront les cieux et la terre, a 
moins que ton Seigneur n'en decide autrement. C'est un don sans limite. » [S. Hud, 
v. 108]. 

II dit : « Les malheureux seront dans le feu. Ils y auront des gemissements et des 
sanglots. Ils y sejourneront eternellement, aussi longtemps que dureront les 
cieux et la terre. Ton Seigneur fait toujours ce qu'II veut. » [S. Hud, v. 106/107]. 
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[84] 



[84] Le bien et le mal sont predestines aux serviteurs. 



Le mal comme le bien n'existe que par le decret et la volonte d'Allah. Tout ce qui se passe 
dans l'univers, en bien ou en mal, ne peut se passer que par decret divin. Ce qu'Allah veut 
qu'il existe, existe ; et ce qu'II ne veut pas qu'il existe, n'existe pas. Allah dit : « Dis : tous 
vient d'Allah ». [S. Les femmes, v. 78]. 

Le bien est defini par le fait de placer les choses aux emplacements qui leur conviennent. 
Contrairement au bien, le mal est defini par le fait de deplacer les choses la ou elles ne 
devraient pas etre. Autrement dit, le mal serait de ne pas mettre les choses a leur place. 

Allah est exempt du mal. II y a dans Ses actes que le bien et la sagesse. II dit : « 6 Allah, tu 
detiens le royaume, tu fais don de celui-ci a qui Tu veux, et Tu le retires a qui Tu 
veux. Tu donnes la puissance a qui Tu veux, et tu rabaisses qui Tu veux. Le bien 
est dans Ta main. Tu es sur toutes choses, puissant. » [S. La famille d'Imran, v. 26]. 

Le Prophete (M) a dit : « Et le mal [dans les actesj ne t'est pas attribue. ». II convient 
de faire la distinction entre l'acte de creer ou de predestiner, puis la chose creee ou 
predestinee. II n'y dans les actes d'Allah que le bien. Meme s'II a cree et predestine le mal, 
Son acte de creer ou de predestiner est bien et sagesse, car si quelque chose parait comme 
un mal pour l'etre humain, c'est un bien pour Allah. Allah ne destine rien sans que ce soit 
pour une raison importante. 

Toutes les dispositions prises par Allah, demeurent dans le cadre de la justice, la grace, la 
sagesse et l'interet de la creation. Par ailleurs, Ses noms attestent qu'il n'y a pas de mal dans 
Ses actes, mais uniquement le bien. ». 
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[85] 



[85] Le pouvoir necessaire a l'acte, qui est de l'ordre de l'assistance [divine] et ne 
pouvant etre attribue aux creatures, est simultane a l'acte. Quant au pouvoir 
concernant la validite, la capacite, la maitrise et la qualite des moyens, celui-ci 
precede l'acte. C'est celui qui est concernee par les commandements [d'Allah]. 
Allah (exalte) dit : « Allah n'impose de charge que selon la capacite. » [S. La 
vache, v.286]. 
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Le serviteur possede un pouvoir relatif au commandement et a l'interdiction. Ce pouvoir peut 
etre anterieur a l'acte. II n'est pas necessaire qu'il lui soit simultane. Ce pouvoir qui est de 
l'ordre de la validite, de l'aisance, de la puissance, et de la qualite des moyens, peut 
devancer les actes. C'est le type de pouvoir qui est mentionne dans le verset suivant : 
« Allah a institue, aux gens, le pelerinage vers la demeure, pour qui en a le 
pouvoir. » [S. La famille d'Imran, v. 97]. Allah a impose le pelerinage a celui qui en a le 
pouvoir. 

II a dit egalement : « Craignez Allah selon ce que vous pouvez. » [S. La grande perte, v. 
16]. Allah a impose la crainte selon le pouvoir de chacun. 

Differemment, le pouvoir qui permet l'acte, il faut qu'il soit simultane a l'acte. II n'est pas 
permis que l'acte puisse exister avec un pouvoir inexistant. II y a ainsi deux types de 
pouvoirs : l'un est anterieur et l'autre simultane a l'acte. 
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[86] 



[86] Les actes des etres sont crees par Allah, et acquis par les etres. 



Allah dit : « Et II crea toute chose qu'II determina absolument. » [S. Celui qui 
distingue, v.2]. L'acte de l'homme fait partie de « toute chose ». Allah dit egalement : 
« Allah vous a cree et ce que vous faites. » [S. Les ranges, v. 96]. 

Du point de vue theorique, l'acte de l'homme prend naissance a partir de deux choses : 
D'une resolution franche, et d'une capacite totale. II ne peut y avoir d'acte sans etre precede 
de ces deux points. 

1 - Sans resolution franche, on ne peut accomplir l'acte. 

2 - Sans une capacite totale, on ne peut accomplir l'acte. Celui qui crea en l'homme 
la capacite est celui qui deposa en lui la resolution franche. 

D'autre part, l'acte est une caracteristique de son auteur, la caracteristique est liee a la chose 
caracterisee. Donc, si l'homme est dans sa nature cree par Allah, ses actes sont de meme 
nature que leur auteur, c'est-a-dire des creatures d'Allah. 

L'homme decide et accomplit ses actes, Allah leur en donne l'existence. 

Les sunnites sont, a ce sujet, contredis par deux tendances : 

* La premiere, ce sont les Qadarites, parmi les Mu'tazilites et leurs semblables. Ces gens 
disent : « Certes, les etres font reellement leurs actes et Allah ne cree pas leurs actes ». 

* La deuxieme, ce sont les Djabarites parmi les djahmites et leurs semblables. Ces gens 
disent : « Certes Allah a cree les actes des etres et les etres ne font pas reellement leurs 
actes. Cependant, Allah leur attribut les actes par metonymie, car l'auteur des actes est 
reellement Allah ». Un tel propos conduit au monisme, qui est que la creation serait Allah. 
Cela conduit egalement au plus nul des propos, car il y a parmi les etres humains : l'adultere, 
le voleur, le consommateur de boissons alcoolisees, les tyrans. II est absolument impossible 
que ces actes soient attribues a Allah. 

Ainsi, dans leur position du juste milieu, les Sunnites disent : « Les etres humains sont 
reellement auteurs de leurs actes et Allah cree leurs actes ». 
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[87] 



[87] Allah (exalte) n'impose aux etres que ce qu'ils peuvent supporter et ils ne 
peuvent supporter que ce qui leur a impose. C'est l'explication du verset suivant : 
« II n'y a de puissance et de force que par Allah. » Nous disons : « II n'y a de 
moyen ni d'activite pour personne a accomplir un acte de revolte, si ce n'est 
qu'avec l'aide d'Allah. II n'y a de force, ni de determination pour une personne a 
accomplir un acte d'obeissance a Allah si ce n'est qu'avec Son assistance (le tres 
haut). » 
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Ibn AbT al-Tzz dit : « II y a dans les propos de l'Imam At-TahawT une ambiguTte, car les etres 
humains possedent une capacite superieure a ce qui leur a ete impose. Cependant, Allah 
veut pour Ses serviteurs l'aisance, l'allegement et la facilite, tel qu'il est mentionne dans le 
Coran : 

« Allah veut pour vous la facilite, mais il ne vous veut pas la difficulte. » [S. La 

vache, v. 185]. 

« Allah veut vous alleger. » [S. Les femmes, v. 28]. 

« Allah n'a mis pour vous aucune gene dans la religion. » [S. Le pelerinage, v. 78]. 

Si Allah avait voulu nous imposer plus de prescriptions, nous aurions pu les supporter, mais 
II nous a fait don de sa grace et de sa misericorde. Ibn ManP dit : « L'homme possede une 
capacite plus grande que les prescriptions, parce que l'homme a le pouvoir d'accomplir plus 
de cinq prieres, de jeuner plus d'un mois, d'accomplir plus d'un pelerinage. Mais Allah a 
voulu pour Ses serviteurs l'aisance, non pas la difficulte. » [Charh ai-'agfda At-Tahawiyya wa 
Hachiya d'Ibn ManP]. 
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[88] 

[88] Tout se deroule selon la volonte d'Allah (exalte), selon sa science, son decret 
et sa predestination. Sa volonte domine toute volonte. Son decret l'emporte sur 
toutes les puissances, II fait ce qu'il veut. II n'est pas injuste. II est exempt 
d'impurete, d'aneantissement, de defaut et d'imperfection. « On ne linterroge 
pas sur ce qu'H fait, mais II interroge sur ce qu'ils font. » [S. Les prophetes, v.23]. 
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Allah s'est interdit l'injustice, comme il l'a interdite a Ses serviteurs. L'injustice (zulm) se 
definit par le fait de ne pas mettre les choses a leurs places. Le Coran et la Sunna prouvent 
qu'Allah a le pouvoir de faire de l'injustice, mais il ne le veut pas. 

Allah dit : « Allah ne fait d'injustice pour personne. » [S. Yunus, v 44]. 

« Pour moi, la parole ne change pas et je ne suis pas injuste envers mes 
serviteurs. » [S. Qaf, v. 29]. 

« Nous ne leur avons pas cause d'injustice, mais ce sont eux les injustes. » [S. 

L'ornement, v. 76]. 

« Ils trouverent ce qu'ils ont fait et prepare. Mais Allah ne fait d'injustice pour 
personne. » [S. La caverne, v. 49]. 

« Aujourd'hui, chacun sera recompense selon ce qu'il a acquit. Pas d'injustice ce 
jour. Allah, est, certes, prompt dans Ses comptes. » [S. Celui qui pardonne, v. 17]. 
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[89] 



[89] Les invocations et les aumones des vivants sont benefiques aux morts. 



Les sunnites sont unanimes sur le fait que les morts profitent des activites des vivants selon 
deux points : 

1 - Les motivations du mort durant sa vie. 

2 - L'invocation et la demande de pardon pour le mort, mais aussi l'aumone et le 
pelerinage. 

Le Prophete (m) a dit : « Lorsgue /e fils d'Adam meurt, ses actes sont interrompus, 
excepte trois cas : Une aumone perpetueiie, un enfant vertueux qui invoque en la 
faveur du mort ou une science qui profitera aux gens apres lui. » [Muslim]. 



http://bibliotheque-islamique-coran-sunna.over-blog.com/ 



La Tahawiyya 
La profession de foi des sunnites 



159 



[90] 



[90] Allah (exalte) repond aux appels et exauce les demandes. 



Allah repond aux invocations. II dit : « Votre Seigneur a dit : invoquez-moi et je vous 
repondrai. » [S. Celui qui pardonne, v. 60]. 

II dit egalement : « Lorsque mon serviteur te demande a mon sujet, je suis tout 
proche. Je reponds aux invocations de celui qui m'invoque, quand il m'invoque. » 

[S. La vache, v. 186]. 

Le Messager d'Allah (0) a dit : « // n'y a pas un homme qui n'ait adresse a Allah une 
invocation ne comportant ni peche, ni rupture des liens du sang, sans que luisoit 
fait don d'un des trois cas suivant : Soit, on repond instantanement a sa demande, 
soit, on lui reserve un bien equivalent, soit, on lui evite un mal equivalent. Ils 

dirent : « 6 Messager d'Allah, mais nous multiplions nos invocations ? ». 

II repondit : « Allah multipliera ses reponses » [Muslim]. 
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[91] 



[91] II possede toute chose et rien ne le possede. On ne peut se passer d'Allah, ne 
serait-ce que le temps d'un simple clin d'ceil. Celui qui se passe d'Allah (exalte), 
l'espace d'un clin d'ceil a blaspheme et est compte parmi les damnes. 
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Allah est celui qui detient absolument tout. Nul ne peut agir dans Sa creation, sans Sa 
permission, et nul ne peut se passer d'Allah, ne serait-ce le temps d'un clin d'ceil. Toute 
creature a besoin d'Allah. Que ce soit pour etre cree, pour exister, pour subsister, pour gerer 
sa vie, pour etre guide dans la voie droite. Allah dit : « 6 gens, vous etes les pauvres, 
dependant d'Allah et Allah est le riche qui ne depend de rien, le tres loue. » [S. Le 
createur, v. 15]. 

La creature qui s'imagine pouvoir se passer d'Allah l'instant d'un clin d'ceil, a tout perdu. 



[92] 



[92] Allah peut etre irrite comme satisfait sans aucune comparaison avec les 
etres humains. 



Allah se met en colere lorsque ses interdictions ne sont pas respectees, et II est satisfait 
lorsque Ses commandements et tous les actes qu'II agree sont respectes. Sa colere comme 
Sa satisfaction sont deux attributs affirmes. Allah dit : « Allah s'est mis en colere contre 
lui. » [S. Les femmes, v. 93]. 

« Allah est satisfait des croyants. » [S. La victoire, v. 18]. L'essence de ces attributs est 
propre a Allah, ignore de tous, sans aucune comparaison avec celui des etres humains. « II 
n'y a rien qui ne lui soit semblable. » [S. La consultation, v.ll]. 
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[93] 



[93] « Nous aimons les Compagnons du Messager d'Allah (priere et salut) sans 
exces pour l'un d'entre eux. Nous ne desavouons aucun d'entre eux. Nous 
detestons celui qui les deteste et qui les mentionne en mal. Nous en parlons qu'en 
disant du bien. Les aimer est une forme de culte a Allah, de foi et d'excellence. 
Les detester est une forme de mecreance, d'hypocrisie et d'injustice. » 
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L'imam Ibn Abi al J Izz al-Hanafi dit : « L'Imam At-Tahawi refute, ici, les propos des sectes 
rafidites et kharidjites. Allah et Son Messager (n) montrent le merite des Compagnons. Allah 
est satisfait d'eux et leur a promis la meilleure recompense. Allah dit : « Ceux qui ont 
devance les premiers parmi les emigres [a Medine] et ceux qui les ont assistes, 
puis ceux qui leur succederent dans la bienfaisance, Allah est satisfait d'eux et ils 
sont satisfaits de lui. II leurs a prepare des jardins sous lesquels coulent des 
fleuves, ils y demeureront a jamais, pour l'eternite, voila le grand succes. » [S. Le 
repentir, v. 100]. 

« Muhammad est le Messager d'Allah et ceux qui sont avec lui sont inflexibles 
avec les mecreants et doux et compatissants entre eux, tu les vois sans cesse 
s'incliner et se prosterner. » [S. La victoire, v.29]. 

« Allah est satisfait des croyants (Compagnons) lorsqu'ils te preterent allegeance 
sous l'arbre. » [S. La victoire, v. 18]. 

« Certes, ceux qui ont cru et ont emigre puis lutte pour Allah, avec leurs biens et 
leur vie, puis ceux qui les ont accueilli et assiste, ceux-la sont amis, les uns des 
autres... » [S. Le repentir, v. 20]. 

« Ceux qui ont depense leurs biens puis ont lutte avant le retour a la Mecque, ne 
sont pas egaux de ceux qui ont depense et combattu apres le retour a la Mecque, 
les premiers ont un degre plus grand que les autres. Mais pour tous, Allah a 
promis une belle recompense. » [S. Le fer, v.10]. 

« [II appartient aussi] aux emigrants besogneux, qui ont ete expulses de leurs 
demeures et demuni de leurs biens, recherchant la grace et la satisfaction d'Allah, 
et secourant la cause d'Allah et de Son Messager ceux-la sont sinceres et 
egalement a ceux qui, avant eux se sont installes en terre d'Islam et dans la foi, 
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qui aiment ceux qui emigrent vers eux, ne ressentant aucune envie pour ce que 
ces emigres ont recu, les preferant a eux-memes, malgre leurs besoins, ceux qui 
se gardent contre leur propre avidite, ceux-la ont gagne. Et ceux qui sont venus 
apres eux, disent : Seigneur ! Pardonne-nous ainsi qu'a nos freres qui nous ont 
precedes dans la foi et ne met pas en nos cceurs de rancune envers ceux qui 
croient. Seigneur, tu es en verite bon et misericordieux. » [S. Le rassemblement, 
v.8/10]. 

D'apres Abu Hurayra, Khalid bn al-Walid avait eu un different avec Abdarrahman b 'Awf. 
Khalid insulta Abdarrahman. Le Messager d'Allah (H) dit : « N'insultez aucun de mes 
Compagnons, car meme si vous depensez une guantite d'or egale au mont Uhud 
vous ne parviendrez jamais a egaler leurs merites, ni meme la moitie. » [Bukhari et 
Muslim]. 

Le Messager d'Allah (n) fait allusion ici a tous les premiers Compagnons qui se sont convertis 
et prete allegeance avant le retour a la Mecque. Ils detiennent le plus grand merite. Tandis 
que Khalid bn Walid fait partie des Compagnons qui ont rejoint les croyant apres la 
conciliation avec les Mecquois. 

Tous les Compagnons, sans exception sont les meilleurs des membres de la communaute de 
l'Islam et ceci jusqu'a la fin des temps. D'apres Ibn Abi al-'Asim, le Messager d'Allah (H) a 
dit : « Les meilleurs des gens [de ma communautej sont ceux de ma generation, 
puis la generation suivante, puis la suivante. » [Bukhari, Muslim]. 

Cependant, il existe de degres entre les Compagnons eux-memes, comme il en existe entre 
tous les membres de la communaute, et meme entre les Messagers d'Allah (que la paix et le 
salut d'Allah soit sur eux). 

Dans un hadith rapporte par Djabir, le Prophete (H) a dit : « Aucun de ceux qui ont prete 
allegeance sous l'arbre, ne rentrera en enfer. ». 

Allah dit : « Allah a deja pardonne aux Prophetes, aux emigres, a ceux qui les ont 
accueillis, puis a ceux qui les ont rejoint dans des moments de difficulte. » [S. Le 

repentir, v. 117]. 

II n'y a pas plus egare que celui qui a dans son cceur, une rancune envers les meilleurs des 
croyants, qui sont a la tete des proches d'Allah, apres les Prophetes. 

Les juifs comme les chretiens aiment les compagnons de leurs prophetes pour leurs merites. 
On dit aux Juifs : « Qui sont les meilleurs de votre communaute ? Ils repondirent : les 
compagnons de MoTse ». On dit aux chretiens : « Qui sont les meilleurs de votre 
communaute ? Ils repondirent : Les compagnons de Jesus ». On dit aux rafidites : « Qui sont 
les plus mauvais de votre religion ? Ils repondirent : Les compagnons de Muhammad. » Pour 
les sunnites, les meilleurs de la communaute sont tous les compagnons, sans exception. 
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[94] 



[94] Nous affirmons le Califat, apres le Messager d'Allah (priere et salut), tout 
d'abord a Abu Bakr le veridique (qu'Allah soit satisfait de lui) par preference et 
par priorite sur l'ensemble de la communaute. Ensuite, a 'Umar bn al-Khattab 
(qu'Allah soit satisfait de lui), puis a 'Uthman bn 'Uffan (qu'Allah soit satisfait de 
lui), et enfin a 'Ali (qu'Allah soit satisfait de lui). Ce sont eux les successeurs de 
droiture, les dirigeants guides dans la voie droite. 
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Le califat d'Abu Bakr as-siddiq 

D'apres Ibn Abi al-'Izz : Les sunnites ont des avis differents sur l'affirmation du Califat pour 
Abu Bakr As-siddiq (qu'Allah soit satisfait de lui). Est-ce que cela est atteste par des textes 
ou par election ? Al-Hassan al Basri ainsi qu'un groupe de Sunnites vont a dire que le Califat 
est atteste par des textes par designation, voire meme par des textes evidents et explicites. 
Une autre partie des Sunnites ainsi que les Mu'tazilites et les 'AchTarites disent que cela est 
atteste par election. Les preuves que cela est atteste textuellement sont des hadiths. Ce sont 
entre autres ceux que rapporte Al-Bukhari, d'apres Djubayr bn mut'im qui dit : « Une femme 
est venue voir le Prophete (n) a laquelle il demanda de repasser. Elle dit : Que dis-tu si je 
revenais et que je ne te trouve pas ? Comme si elle voulait faire allusion a la mort. Le 
Prophete (0) repondit : S/ tu ne me trouves pas, va voirAbu Bakr. » Ce texte prouve la 
legitimite de l'Imamat d'Abu bakr. 

D'apres Hudhayfa bn al-Yaman, Le Messager d'Allah (H) a dit : « Prenez comme exemple 
les deux apres moi : Abu Bakr et 'Umar. » De 'ATcha (qu'Allah soit satisfait d'elle) et de 
son pere, elle dit : « Le Messager entre le jour ou cela debuta et dit : Fais mander ton 
frere Abd-Ar-rahman bn Abi Bakr pour etablir un ecrit destine a ton pere, et sur 
lequel, il n'y aura pas de divergence. Ensuite : Que Allah nous preserve si les 
croyants divergent a propos d'Abu Bakr. » 

II existe egalement des hadiths ou Abu Bakr a dirige les prieres en assemblee, du vivant du 
Prophete (H). Le Prophete (0) dit : « Ordonnez de faire venir Abu Bakr et gu'il dirige 
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la priere en assemblee. » [Accord des deux Chaykhs]. II en fut ainsi durant la maladie du 
Prophete (>-). 

Le Messager d'Allah (0) a dit alors qu'il se tenait sur sa chaire (minbar) : « Si j'avais a 
prendre un ami intime (Khalil) parmiles gens de ce monde, j'aurai pris Abu Bakr. 
II ne resterait aucune ouverture dans la mosguee gui ne serait fermee, excepte 
celle d'Abu Bakr. » [Accord des deux Chaykhs]. 

Dans un hadith rapporte par al-'Ach'ab, par al-Hassan, par Abu Bakr, le Prophete (0) dit un 
jour : « Qui de vous a eut un songe ? Un homme repondit : Moi, j'ai vu une balance 
descendre du ciel avec laquelle tu fus pese avec Abu Bakr, ton poids exceda celui d'Abu Bakr. 
Puis Abu Bakr fut pese avec 'Umar, la balance pencha du cote d'Abu Bakr. Ensuite, ce fut le 
tour de 'Umar avec 'Uthman, la balance pencha du cote de 'Umar. Enfin, la balance fut 
retiree. 

Je voyais sur le visage du Prophete (H) un air de repulsion, qui dit : Le Califat de la 
prophetie, ensuite Allah donnera la royaute a guill veut. ». 

Le Messager d'Allah (0) a montre que l'autorite de ces trois personnes est une autorite de 
prophetie et qu'ensuite, ce sera une royaute. 7\li bn Abi Talib n'est pas mentionne dans ces 
textes, car a son epoque, les gens ne s'etaient pas accordes a son sujet, il y avait une 
divergence sur son cas. II n'est ni dans l'autorite de prophetie, ni dans la royaute. Dans un 
hadith rapporte par Abu Dawud, par Djabir (qu'Allah l'agree) qui raconte que le Messager 
d'Allah (n) a dit : « Par une nuit, un homme me fit voir gu'Abu Bakr etait accroche 
au Messager d'Allah, gue 'Umar etait accroche a Abu Bakr, gue 'Uthman etait 
accroche a 'Umar. Djabir dit : Lorsque nous allions quitter le Messager (Jt), nous dimes : 6 
Envoye d'Allah (n), quant a l'homme pieux, c'etait le Messager d'Allah, cette liaison entre les 
uns et les autres, c'etait les autorites de ce avec quoi Allah a envoye son Prophete (0)- » 

Toujours d'Abu Dawud, de Samra bn Djundub qui rapporte qu'un homme dit : « 6 Messager 
d'Allah, j'ai vu comme une amphore descendre du ciel. Vint Abu Bakr qui la saisit par les 
anses et but un peu. Puis vint 'Umar qui saisit l'amphore par les anses et but jusqu'a 
s'incliner. Vient enfin 7\li qui saisit les anses de l'amphore. Elles lui furent retirees et fut 
asperge par un peu de cette eau. ». 

De Sa'id bn Djumhan, de Sufyana qui rapporte que le Messager d'Allah (0) a dit : « Le 
Califat de la prophetie durera trente annees. Ensuite, Allah donnera la royaute a 
guiil veut. ». 

Ceux qui disent qu'il n'a pas designe de successeur, s'appuient sur le hadith rapporte par 
Abdullah bn 'Umar, de 'Umar (qu'Allah les agree tous les deux) qui dit : « S'il fallait succeder, 
j'aurais succede a quelqu'un de meilleur que moi, c'est-a-dire Abu Bakr. Mais si je ne 
succede pas, celui qui est meilleur que moi ne succedera pas, c'est-a-dire Abu Bakr. Mais si 
je ne succede pas, celui qui est meilleur que moi ne succedera pas, c'est-a-dire le Messager 
d'Allah ( -). Abdullah a dit : « J'ai appris que lorsqu'il cita le Messager ( ;), il n'etait pas 
successeur. Ils s'appuient egalement sur ce que l'on rapporte de Wi'cha qui fut questionnee a 
savoir : « Quelle personne aurait ete designee par le Messager d'Allah (0), au cas ou il aurait 
a designer un successeur ? » II est evident, mais seul Allah le sait, que le propos est qu'il n'a 
pas designe de successeur par un testament ecrit. S'il fallait rediger un testament par ecrit, il 
aurait certainement ete designe a Abu Bakr. Le Prophete (0) avait eu l'intention de faire 
rediger un testament ecrit pour Abu Bakr, qu'il abandonna. II dit : « Allah et les croyants 
refusent [la succession de guigue ce soitj sauf a Abu Bakr. » [Muslim]. Ceci est bien 
plus fort qu'un simple testament. 
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Le Prophete (Jt) a designe aux musulmans la succession d'Abu Bakr. II leur indiqua cela par 
differentes manieres, par des dires et des actes. II les informa de sa succession de maniere 
satisfaisante et louable. II decida de faire rediger pour cela un testament, il sut par la suite 
que les musulmans allaient se rassembler autour d'Abu Bakr et abandonna la redaction du 
testament et en est reste la. Ensuite le Prophete (n) decida durant sa maladie, un jeudi. Puis 
lorsque le doute envahi certains : Est-ce que le dire du Prophete (H) se limite a la maladie 
ou est-ce une parole a laquelle il faut se conformer ? II abandonna la redaction se contentant 
du choix d'Allah et des croyants en ce qui concerne le Califat d'Abu Bakr. Si la designation du 
successeur allait creer une confusion au sein de la communaute, le Messager d'Allah (H) 
n'aurait certainement pas manque de le signaler de maniere claire, evidente et categorique 
pour eviter cela. 

Cependant, du fait qu'il leur designa la succession d'Abu bakr par de nombreuses 
designations, et que les gens l'ont compris, le propos intentionnel et voulu par le Prophete 
(fs) a eu son effet. Sur ce, Umar bn al-Khattab a dit, lors d'un sermon prononce en la 
presence d'immigres de la Mecque (muhadjirun) et d'auxiliaires de Medine CAnsar) : « Tu es 
[6 Abu Bakr] le meilleur d'entre nous, notre maitre et le plus aime d'entre nous aupres du 
Messager (n). » Aucun d'entre les assistants n'a conteste cela. Aucun compagnon n'a dit : 
« II y a parmi les emigrants de la Mecque, quelqu'un qui merite plus qu'Abu Bakr » le Califat. 

Personne n'a conteste le Califat d'Abu Bakr, si ce n'est que quelques auxiliaires de Medine 
CAnsar) par desir de voir un Emir parmi les 'Ansars et un parmi les muhadjiruns. Un desir 
proscrit par le Messager d'Allah (0) et atteste par d'innombrables chaines de transmetteurs. 

Les 'ansars, ont, ensuite, tous prete allegeance a Abu Bakr, excepte Sa'd bn Tbada, car 
c'etait lui qui demandait la succession. D'autres part, il n'y a pas un seul Compagnon qui ait 
dit que le Prophete (*) a designe un autre qu'Abu Bakr. Ni 7\li, ni al-Abbas, ni personne 
d'autre n'a profere de tel propos comme le laisse entendre certains innovateurs. Ibn Batta 
rapporte que 'Umar bn 'Abdal'aziz depecha Muhammad bn Az-zubayr al Hantali aupres d'AI- 
Hassan. 

II dit : « Est-ce que le Prophete (n) a designe Abu Bakr comme son successeur ? » 
Hassan repondit : « Est-ce que celui qui t'envoie est dans le doute ? ». 
Muhammad bn Az-zubayr repondit : « oui ». 

Al-Hassan dit : « Par Allah, celui dont il n'y a d'autre Dieu que lui, le Prophete (H) l'a designe 
comme son successeur. II est certainement, aupres d'Allah, le plus pieux a pouvoir s'en 
saisir. » 



Bref, tous ceux sur qui l'on a rapporte qu'ils ont demande la nomination d'un autre qu'Abu 
Bakr, n'apportent aucun argument religieux, ne pretendent pas non plus qu'il existe des 
personnes ayant plus de merites qu'Abu Bakr, ou meme qu'elles sont plus en droit a 
succeder au Prophete (s). C'est tout simplement par amour pour leur tribut ou leur peuple. 
Ils connaissaient le merite d'Abu Bakr et l'amour que lui temoignait l'Envoye d'Allah (*). v Amr 
bn al-7\s rapporte dans les deux recueils authentiques que : « Le Messager d'Allah (0) l'a 
envoye contre l'armee aux chaines. Je suis venu le voir et lui dis : quel est la personne que 
aimes le plus ? II repondit : C'est 'Ai'cha. Je lui dis : Et parmi les hommes ? II dit : C'est 
son pere. Je lui dis : Mais qui d'autre encore ? II repondit : Vmar. II cita un certains 
nombres d'hommes ». 
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Abu Darda rapporte egalement : « Un jour que j'etais assis aupres du Prophete (Jt), lorsque 
Abu Bakr se presenta tenant une partie de son vetement jusqu'a decouvrir ses genoux. Le 
Prophete (t§) dit : Votre compagnon que voila s'est mis en colere. Abu Bakr salua et 
dit : 6 Envoye d'Allah, il y eut un different entre moi et 'Umar bn al-Khattab. Je me suis 
emporte contre lui, puis, je l'ai regrette. Je lui ai demande de me pardonner, mais il refusa. 
Je me suis donc tourne vers toi. Le Prophete (Jt) dit : Allah te pardonne par trois fois. 
'Umar finit par regretter et se rendit a la demeure d'Abu Bakr. II dit : Abu Bakr est-il ici ? On 
repondit : Non. II s'en retourna voir le Prophete (n) et le salua. Le visage de l'Envoye d'Allah 
(H) se changea sous la colere. Abu Bakr, prit de compassion, se leva, les mains appuyees 
sur les genoux et dit deux fois : 6 Envoye d'Allah, par Allah, c'etait moi qui etais en tort. Le 
Prophete (H) repondit : Allah m'a envoye a vous [les gensj et vous m'aviez dit: Tu 
mens. Abu Bakr, lui, m'a dit: Tu dis la verite, puis il m'a reconforte de sa 
personne et de ses biens. Vous, allez-vous me laisser mon compagnon (deux 
fois) ?Depuis plus personne ne lui a fait de tort. » 



Dans les deux recueils authentiques, on rapporte de 'A'i'cha, que le Messager d'Allah (st) 
mourru alors qu'Abu Bakr se trouvait en un lieu de Medine appele Sunh . 'ATcha cita le hadith 
jusqu'a dire : « Les 'Ansars se sont reunis chez Sa'd bn 'Ubada dans l'enceinte des bani Sa'id. 
Ils dirent : Ils faut un commandeur des notres et un des votres. Abu Bakr ainsi que 'Umar bn 
al-Khattab et Abu 'Ubayda bn al-Djarrah se sont rendus chez eux. 'Umar prit la parole et Abu 
Bakr le fit taire. 'Umar disait : Par Allah, je n'ai voulu qu'exprimer ce que j'avais prepare en 
moi et qui me paraissait urgent. J'ai crains qu'il ne parvienne a Abu Bakr. Abu Bakr prit la 
parole et s'exprima du mieux possible. II dit : « Nous sommes les commandeurs et vous vous 
etes les ministres. » Habbab al-Mundir intervint et dit : « Non, par Allah, point n'en sera. II y 
aura un commandeur des notres et un des votres. » Abu Bakr dit : « Non, nous sommes 
cependant les commandeurs et vous les ministres. » Ils etaient les plus justes des Arabes. Ils 
preterent allegeance a 'Umar bn al-Khattab ou a Abu 'Ubayda bn al-Djarrah. 'Umar dit : 
« C'est a toi que nous allons preter allegeance, car tu es notre maitre, le meilleur d'entre 
nous, celui qui est le plus aime du Messager d'Allah (n). » 'Umar prit la main d'Abu Bakr et 
lui preta allegeance. Les gens firent de meme. Un homme dit : « Vous avez dit Sa v d ? 'Umar 
repondit : Qu'Allah l'aneantisse ! ». 
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Le califat de 'Umar bn al-Khattab 



Nous reconnaissons et nous attestons le Califat a 'Umar bn al-Khattab, succedant a Abu Bakr, 
et ce, par delegation des pouvoirs. Mais egalement par accord de la communaute. Les 
merites de 'Umar sont si populaires qu'ils ne peuvent pas etre ignores, si nombreux qu'ils ne 
peuvent etre cites. On rapporte de Muhammad bn al-Hanafiyya que celui-ci a dit : « J'ai 
demande a mon pere qui est le meilleur de tous apres le Messager d'Allah (n) ? II repondit : 
6 mon fils, ne le sais-tu pas ? Je repondis : non. II dit : C'est Abu Bakr. Mais qui ensuite ? II 
dit : 'Umar. J'ai craint qu'il dise : Ensuite 'Uthman ! J'ai dit : Ensuite toi ? II repondit : Je ne 
suis rien qu'un homme parmi les musulmans. » [Bukhari]. 

Le Prophete (H) a dit : « Prenez en exemple les deux apres moi : Abu Bakr et 
'Umar. » Dans le recueil authentique de Muslim, d'Ibn Abbas qui dit : « 'Umar fut place sur 
son lit, les gens l'entourerent, faisant des louanges et invoquant le Seigneur pour qu'il lui 
fasse ses eloges devant la creation. Avant qu'il soit emmene, alors que j'etais parmi les 
assistants, je fut surpris par un homme place derriere moi qui posa sa main sur mon epaule. 
Je me suis retourne. J'ai reconnu WIT, Apres qu'il ait demande a Allah d'accorder Sa 
misericorde a 'Umar, il dit : « Tu ne laisses personnes apres toi possedant des actes avec 
lesquels j'aimerais plus rencontrer Allah que les tiens. » Je suis persuade qu'Allah te placera 
aupres de tes deux Compagnons. J'entendais souvent le Messager (Jt) dire : « Je su/s venu, 
moi, Abu Bakr et 'Umar. » Ou bien : « Je suis entre, moi, Abu Bakr et Vmar. » Ou 
bien : « Je suis sorti, moi, Abu Bakr et 'Umar. » J'ai desire et j'ai espere qu'Allah te 
mettra avec eux deux. » 



Dans les deux recueils authentique, extrait du hadith rapporte par Sa'd bn Abi Waqqas, celui- 
ci dit : « 'Umar bn al-Khattab demanda au Messager (H) la permission d'entrer. II y avait 
chez lui des femmes Quraychs qui parlaient a haute voix...Le Messager d'Allah (st) dit : 6 
Ibn al-Khattab, par celui gui possede mon ame, jamais Satan ne t'a croise sans 
qu'il n'emprunte un autre chemin gue le tien. » Toujours dans les deux recueils 
authentique, le Prophete (H) a dit : « II y avait dans les communautes precedentes, 
des etres inspires par Allah. S'il y en avait dans ma communaute, 'Umar bn al- 
Khattab seraitl'un d'eux. » 
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La succession de 'Uthman bn 'Affan au Califat (au'Allah l'agree) 

Apres 'Umar, le Califat fut reconnu et atteste, a 'Uthman. L'Imam al-Bukhari a mentionne le 
recit de la mort de 'Umar (qu'Allah l'agree) ou celui-ci ordonna la consultation et l'allegeance 
a 'Uthman, et ce, avant qu'il ne soit assassine. II s'arreta vers Hudhayfa bn al-Yaman et 
'Uthman bn Hunayf, et dit : « Comment avez-vous fait ? N'avez-vous pas peur d'avoir impose 
a la masse ce qu'elle ne peut supporter ? Ils repondirent : Nous lui avons impose quelque- 
chose qu'elle peut supporter. Elle n'a pas beaucoup de merite. II dit : Voyez si vous n'avez 
pas fait porter a la masse ce qu'elle ne peut supporter ? Ils repondirent : Non ! 'Umar dit : Si 
Allah me preserve, je ferais en sorte que les veuves d'Irak n'aient plus besoin de personne 
par la suite. Quatre jours apres, il fut assassine. 

II dit : Le matin son assassinat, il n'y avait entre moi et 'Umar que 'Abdullah bn 'Abbas. 
Lorsque 'Umar passa dans les rangs, il dit : alignez-vous. Lorsqu'il ne vit plus de desordre 
dans les rangs, il s'avanca et debuta la priere par le takbir. Je ne sais plus s'il a recite durant 
la premiere rak'a, la sourate Joseph ou Les abeilles, ou quelque chose de semblable, et ce, 
jusqu'a ce que les gens se soient rassembles. 

II venait a peine de prononcer le takbir pour s'incliner, que je l'entends dire : II m'a tue (ou 
le chien m'a assassine). Apres l'avoir poignarde, le barbare s'enfuit a travers les rangs. Dans 
sa fuite, il poignarda tous ceux qu'il pouvait atteindre a droite et a gauche. Treize personnes 
furent atteintes, dont sept decederent. Lorsqu'un homme parmi les musulmans vit cela, il 
couvrit 'Umar de son burnus. Lorsque le barbare comprit qu'il ne pouvait s'echapper, il se 
donna la mort par un coup de couteau a la gorge. 'Umar saisit la main de 7\bdarrahman bn 
'Awf pour l'avancer a sa place d'Imam. Ceux qui se trouvaient pres de 'Umar ont pu se 
rendre compte de la scene. Quant a ceux qui etaient loin, ils n'ont pu savoir ce qui s'etait 
passe. N'entendant plus la voix de 'Umar dirigeant la priere, ils le signalerent en disant : 
Louange a Allah, louange a Allah. 'Abderrahman prit la direction de la priere qu'il simplifia en 
l'allegeant. Lorsque la priere fut accomplit, 'Umar dit : 6 Ibn Wbbas, vois qui m'a assassine. 
Ibn 'Abbas chercha durant un moment, puis revint et dit : C'est un esclave d'AI-Mughira. 
'Umar lui dit : Est-ce l'artisan ? Ibn 'Abbas repondit : oui. 'Umar ajouta : Qu'Allah 
l'aneantisse ! J'avais ordonne a ce qu'on le traite convenablement. Louange a Allah qui n'a 
pas mis mon sort entre les mains d'un homme qui professe l'Islam. Toi et ton pere, vous 
aimiez voir les barbares se multiplier a Medine. 

AI-'Abbas bien plus affecte dit : Si tu veux, j'agis. C'est-a-dire, si tu le desires, nous allons 
proceder a l'execution. 'Umar fut transporte dans sa demeure et nous l'avons suivi. II 
semblait jusqu'a ce jour, que les gens n'avaient ete frappes auparavant par un malheur. Je 
crains pour lui. On apporte du nadidh qu1l but. La boisson jaillit de ses entrailles. On apporta 
ensuite du lait fermente, qu'il but, le lait jaillit egalement de ses entrailles. Les gens ont 
compris qu'il etait mourrant. Nous entrames aupres de lui. Les gens affluaient pour faire ses 
eloges. Un jeune homme vint et dit : Rejouis-toi, 6 Commandeur des croyants de l'immense 
grace d'Allah, pour tes antecedents en Islam, dont tu as connaissance. Puis, lorsque tu as 
pris la succession, tu as agis en toute justice. Ensuite, il y a apres cela le temoignage. II dit : 
j'aurais aime une chose semblable. 

Lorsque le jeune homme allait se retirer, son vetement rasait le sol. 'Umar se mit a dire : 
Ramenez-moi ce jeune homme. 'Umar dit : 6 fils de mon frere, remonte ton vetement car 
c'est une protection pour ton vetement et une crainte de ton Seigneur. 
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II dit a son fils : « 6 Abdullah bn 'Umar, regarde ce que j'ai comme dettes ? Ils firent les 
comptes et trouverent un total d'environ quatre vingt six milles. II dit : Si les biens de la 
famille suffisent, paie les dettes, sinon demande aux banis 'Adi bn Ka'b. Si cela ne suffit pas, 
demande aux Quraychs, mais a personnes d'autres qu'eux. Acquittes-toi de mes dettes. 
Rends-toi chez Wi'cha la mere des Croyants et dis-lui : 'Umar, et non pas le commandeur des 
croyants te salue, car je ne suis plus, aujourd'hui, pour les croyants, leur commandeur. Dis- 
lui egalement que Ibn al-Khattab demande la permission d'etre enterre aupres de ses deux 
Compagnons. 

Ibn 'Abbas salua 'AT'cha, puis demanda la permission d'entrer. En entrant, il la trouva assise 
en train de pleurer. II lui dit : 'Umar te salue et te demande la permission d'etre enseveli 
aupres de ses Compagnons. Elle repondit : Je l'ai souhaite pour moi-meme. 

Lorsque Abdullah bn 'Umar revint, on dit : Voila Abdullah qui arrive. 'Umar dit : Redressez- 
moi. Un homme l'appuya contre lui et 'Umar dit : Qu'as-tu a me dire ? Abdullah repondit : Ce 
que tu souhaitais 6 Commandeur des croyants. Tu as sa permission II dit : Louanges a Allah, 
il n'y a rien de plus important pour moi que ceci. Lorsque j'aurais trepasse, vous 
m'emmenerez. Ensuite, tu salues Wi'cha et tu dis : 'Umar bn al-Khattab demande la 
permission. Si elle accepte, faites-moi entrer. Mais si elle refuse, vous me ramenez vers le 
cimetiere de tous les musulmans. 

Hafsa la mere des Croyants arriva, accompagnee par un groupe de femmes. Lorsque nous 
l'avons apergu, nous nous sommes arrives. Elles se sont introduites aupres de lui, et ont 
pleure un moment. Puis les hommes ont demande la permission d'entrer, elles se sont 
retirees a l'interieur. Nous avons entendu leurs pleurs venir de l'interieur. Les gens ont dit : 
Fais des recommandations, 6 Commandeur des Croyants. Designe ton successeur. Umar 
repond : Je ne trouve pas cela plus meritant que ce groupe d'hommes dont le Messager 
d'Allah (H) mourut en etant satisfait d'eux. 'Umar cita 7\li, 'Uthman, Az-Zubayr,Talha, Sa'd, 
'Abdarrahman, et dit ensuite : 'Abdullah bn 'Umar sera temoin, mais ne sera pas implique 
dans l'affaire. Ce sera pour lui une forme de condoleances. Si le commandement revient a 
Sa v d, il en sera ainsi. Sinon, que celui qui est investi du pouvoir demande son assistance. Je 
ne le mets pas a l'ecart pour incapacite ou pour deloyaute. II ajoute : Je recommande au 
futur Calife de reconnaitre le droit des premiers emigrants et de veiller sur leur inviolabilite. 
Je lui recommande egalement tout le bien pour les auxiliaires ('ansars), d'approuver les 
bienfaiteurs et de passer outre les malfaiteurs de ceux qui sont entres dans la demeure et 
dans la foi avant eux. Je lui recommande tout le bien pour les habitants de toutes les 
contrees, car ils sont le soutien de l'Islam, les collecteurs de fonds, le courroux contre 
l'ennemi. II ne faut percevoir d'eux que leur excedent et selon leur agrement. Je lui 
recommande egalement tout le bien pour les campagnards, car ils sont a l'origine des Arabes, 
la substance de l'Islam. II ne faut percevoir d'eux que les taxes qui seront versees aux 
pauvres d'entre eux. Je lui recommande egalement de tenir ses engagements avec les non- 
musulmans qui sont sous la protection d'Allah et de son Messager (st), et de lutter contre les 
autres. II ne faut leur imposer que ce qu'ils peuvent supporter. 

Lorsqu'il rendit l'ame, nous l'emportames et marchions [vers la demeure du Prophete (M)]- 
'Abdullah bn 'Umar salua 'AT'cha, la mere des Croyants et lui dit : 'Umar bn al-Khattab 
demande la permission [d'entrer]. Elle repondit : faites-le entrer. Ils l'introduisirent et 
l'enterrerent aupres de ses deux compagnons. Lorsqu'ils eurent termine l'enterrement, ils se 
reunirent. 
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'Abdarrahman bn 'Awf prit la parole et dit : Portez votre choix sur trois personne seulement. 
Az-Zubayr repond : Mon choix se porte sur 7\IT. Sa'd dit : Pour moi, ce sera 'Abdarrahman bn 
v Awf. 'Abdarrahman reprit la parole et dit : Nous porterons notre choix sur celui d'entre vous 
deux qui se retracte. Allah et l'Islam observent, il regardera qui est le meilleur d'entre eux. 
Les deux Chaykhs CAIi et 'Uthman) se sont tus. 'Abdarrahman dit : Allez-vous vous en 
remettre a moi ? Par Allah, il ne faut pas que je fasse defaut au meilleur d'entre vous. Ils 
dirent : oui. II prit la main de l'un d'eux et dit : Tu as un lien de parente avec le Messager 
(§1), une anciennete dans l'Islam que tu connais. Allah est temoin, si je t'investis du pouvoir, 
seras-tu juste ? ET si j'investis du pouvoir 'Uthman, vas-tu obeir et te soumettre ? Ensuite il 
se retira avec l'autre personne et repeta exactement le meme discours qu'avec le premier. 
Lorsqu'il prit l'engagement, il dit : leve la main, 6 'Uthman. 'Abdarrahman lui preta 
allegeance, puis 'Ali lui preta allegeance. Les membres de la maison sortirent et preterent 
egalement allegeance. [Al-Bukhari]. 

Hamid bn 'Abdarrahman rapporte qu'al-Miswar bn Makrama lui a appris que le groupe 
designe par 'Umar, s'est reunit et s'est concerte. 'Abdarrahman leur dit : « Je ne suis pas 
celui qui rivalisera dans cette affaire, mais si vous le desirez, je pourrais en designer un 
parmi vous. Ils s'en remirent a 'Abdarrahman. Lorsqu'ils confierent l'affaire a 'Abdarrahman, 
les gens ne s'en referaient qu'a lui, au point de ne voir personne, parmi les gens suivre le 
groupe, ni marcher derriere eux. Les gens se referaient a 'Abdarrahman, le consultant durant 
toutes ces nuits et ce, jusqu'a cette nuit ou nous avions prete allegeance a 'Uthman. Al- 
Miswar bn Makrama dit : 'Abdarrahman se rendit chez moi la nuit, pendant que je dormais. II 
frappa a la porte jusqu'a me reveiller. II dit : Je vois que tu dormais. Je repondais : Par Allah, 
je n'ai pu dormir durant ces trois dernieres nuits. Pars et fais venir Az-Zubayr et Sa'd. Je les 
ai appeles, puis il les consulta et me convoqua ensuite. II me dit : Demande a 'Ali de venir, 
ce que je fis. II s'adressa a lui confidentiellement jusqu'au milieu de la nuit. Ensuite 'Ali 
s'appreta a le quitter dans l'espoir [qu'il serait designe]. 'Abdarrahman craignit le desaccord 
de la part d"Ali. II me demanda ensuite de faire venir 'Uthman, ce que je fis. II s'adressa a lui 
en toute confidence, jusqu'a ce que le Muezzin les separa a l'aube. Lorsque les gens eurent 
accomplit la priere de l'aube et que le groupe se soit reuni vers le minbar, il fit convoquer 
tous les emigrants et les auxiliaires presents, egalement les officiers des armees venus, 
auparavant, accomplir le pelerinage en compagnie de 'Umar bn al-Khattab. Lorsqu'ils se 
reunirent, 'Abdarrahman prononga la profession de foi et dit ensuite : Ceci etant, 6 'AIT, j'ai 
consulte les gens, je ne les vois pas renoncer a 'Uthman, il ne faut pas nous en vouloir. 7\li 
dit a 'Uthman : Je te prete allegeance selon les institutions d'Allah, de son Envoye (0) et des 
deux Califes qui lui ont succedes. 'Abdarrahman lui preta allegeance, ainsi que les gens, les 
emigrants, les auxiliaires, les officiers et les musulmans. » [Al-Bukhari]. 

Parmi les merites propres a 'Uthman (qu'Allah l'agree), il y a le fait qu'il soit deux fois le 
gendre du Messager d'Allah (0)- Dans le recueil authentique de Muslim, de Wi'cha qui dit : 
« Le Messager d'Allah etait allonge sur le cote dans sa demeure, les jambes decouvertes. 
Abu Bakr demanda la permission d'entrer, il la lui accorda tout en gardant la meme position. 
Les deux hommes discuterent, puis vint 'Umar qui lui demanda d'entrer, il le lui accorda en 
demeurant dans la meme position. Ils discuterent, puis 'Uthman demanda egalement la 
permission d'entrer. Le Messager (s§t) se redressa et arrangea ses vetements. 'Uthman entra 
et continuerent la discussion. Lorsqu'il sortit, 'ATcha dit : Abu Bakr est entre, tu n'as pas ete 
alarme, ni soucie. Ensuite, 'Uthman entra, tu t'es redresse en t'asseyant et tu as arrange tes 
vetements. II repondit : Comment ne pas avoir de pudeur en presence d'une 
personne dont les anges ont une pudeur pour lui ». 
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Dans le recueil authentique d'AI-Bukhari, apres que l'allegeance de la satisfaction eut lieu et 
apres que 'Uthman soit parti pour la Mecque, le Messager d'Allah (n) dit en faisant le geste 
avec ses mains : [II leva l'une d'elles]. Ceci est la main de 'Uthman, il la frappa contre l'autre 
et dit : Cec/esta 'Uthman. » [Al-Bukhari]. 
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La succession au Califat par 'AIT bn Abj Talib fgu'Allah soit satisfait de lui) 



Nous attestons le Califat, apres 'Uthman, a 'Ali (qu'Allah l'agree). Lorsque 'Uthman fut 
assassine et que les gens preterent allegeance a 'AIT, il devient le veritable dirigeant a qui 
l'on doit obeissance. II est le Calife de son epoque, epoque du Califat de la prophetie, 
comme l'indique le hadith de Safina (deja cite). Le Messager d'Allah (0) a dit : « Le Califat 
de la prophetie durera trente annees, ensuite Allah accordera la royaute a qui /7 
veut». 

Le Califat d'Abu Bakr As-siddiqu fut d'une duree de deux ans et trois mois. 

Celui de 'Umar, de dix ans et demi. 

Celui de 'Uthman de douze ans. 

Celui de 7\li, de quatre ans et neuf mois. 

Celui d'al-Hassan fils de 7\li, de six mois. 

Tandis que le premier roi des musulmans fut MCfawiyya. Ce fut le meilleur roi que puisse 
connaitre les musulmans. Cependant, il ne fut veritablement dirigeant (Imam) de la 
communaute que lorsque al-Hassan fils de 7\li (qu'Allah les agree tous) lui remit le Califat. 
Les habitants de l'Iraq preterent allegeance a al-Hassan juste apres la mort de son pere, six 
mois apres, il remit le Califat a Mu'awiyya. La parole du Prophete (H) s'est averee juste : 
« Certes, le fils de celui-ci est un maitre. Par lui, Allah reconciliera deux groupes 
importants parmi les musulmans. » [Accord des deux Chaykhs]. 

Le Califat a ete affirme au Commandeur des Croyants, 7\li bn Abi Talib (qu'Allah l'agree) par 
allegeance des Compagnons, excepte MCfawiyya et les gens du pays de Cham. La verite etait 
du cote de 'Ali. Apres que 'Uthman fut assassine, le mensonge et la calomnie se sont 
multiplie sur 'Uthman et sur tous les grands Compagnons qui se trouvaient a Medine, tel que 
'Ali et Az-Zubayr. La confusion fut grande chez tous ceux qui n'avaient pas connaissance de 
la situation. L'avidite et la convoitise se sont accentuees chez les gens passionnes et 
ambitieux parmi ceux qui furent loin en pays de Cham. Allah preserva 'Uthman contre toutes 
mauvaises opinions sur les grands Compagnons. On lui rapporte a leurs sujets des 
informations pouvant etre soit des mensonges, soit alterees, soit des choses dont on ne 
connait pas l'origine. A cela s'ajoutent les passions de ceux qui desirent la grandeur et 
l'elevation en ce monde. 



II y avait dans l'armee de 'Ali (qu'Allah l'agree) de ces oppresseurs kharidjites qui ont 
assassine 'Uthman, certains que l'on ne pouvait reconnaitre, d'autres dont la tribu prenait fait 
et cause, d'autres dont les preuves de ce qu'ils faisaient n'etaient pas fondees et ceux qui 
avaient dans le cceur de l'hypocrisie qui ne pouvait l'empecher de se manifester entierement. 
Talha et Az-Zubayr ont constate que si le soutien n'etait pas apporte aux martyres victimes 
d'injustice et que si l'on ne refrenait pas les corrompus et les tyrans, cela encourra la colere 
et la punition d'Allah. II y eut les troubles du Chameau et ce, sans l'avis de 'Ali, ni de Talha, 
ou de Zubayr. Des troubles voulus uniquement par des etres corrompus. II y eut ensuite les 
troubles de Sifin, a cause d'une opinion, qui est : que l'on a pas decide en toute justice vis- 
a-vis des gens du pays de Cham, ou bien ils n'ont pas ete en mesure de decider en toute 
justice vis-a-vis de ces gens, alors qu'ils etaient combles, afin que la communaute s'unisse. 
Ils craignent egalement l'oppression de ceux qui sont dans l'armee. Comme ils ont oppresse 
le martyr victime d'injustice. 7\li (qu'Allah l'agree) est le Calife bien dirige et bien guide pour 
qui l'obeissance est un devoir. C'est un devoir egalement pour les gens de se rassembler 
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autour de lui. II a eu la conviction que l'obeissance et l'union commune qui sont un devoir 
pour eux, s'acquiert en les combattant, qu'il fallait exige de leur part le devoir. II n'a pas cru 
que leur union est semblable a l'union des cceurs a l'epoque du Prophete (H) et des deux 
Califes apres lui selon ce qui etait possible. C'est ce qu'il a pense qui l'a pousse au combat et 
qui est : que la religion c'est le retablissement des peines a leur encontre et toute 
interdiction de choix, sans l'union. Plusieurs des grands Compagnons ont refuse le combat 
apres avoir apprit l'ordre provenant des textes, stipulant le fait de ne pas s'impliquer dans un 
combat en periode de trouble et apres qu'ils aient remarque que les troubles accroient le 
germe de la corruption plus qu'ils n'arrangent. 

Ainsi, nous ne pouvons dire que du bien pour l'ensemble des Compagnons : « Seigneur, 
pardonne-nous ainsi qu'a nos freres qui nous ont precedes dans la foi. Ne mets 
pas en nos coeurs de haine contre ceux qui ont cru. Seigneur, tu es doux et 
misericordieux ». [S. Le rassemblement, v.10]. 

Allah nous a preserve contre toutes les implications personnelles, morales et physiques, 
concernant les troubles qui ont eut lieu en son temps. Nous demandons a Allah de proteger 
notre langue par sa grace et sa generosite contre toute implication a ce sujet. 

Parmi les merites du Commandeur des Croyants 7\li bn Abi Talib (qu'Allah l'agree), il y a 
entre autres, ce que l'on trouve dans les deux recueils authentiques, de Sa v d bn Abi Waqqas 
(qu'Allah l'agree) qui dit : « Le Messager d'Allah (0) a dit a 'Ali : Tu es vis-a-vis de moi ce 
que Aaron etait pour Moise, sauf qu'il n'y a pas de Prophete apres moi. » Le 
Messager (n) a dit le jour de Khaybar : « Demain, je donnerais la banniere a l'homme 
qui aime Allah et son Envoye et qu'Allah et son Envoye aiment. II dit : Nous nous 
dressions pour cela. Le Messager (M) dit : Appelez-moi 'Ali. II fut appele par un grand 
nombre de gens. II introduisit de la salive dans ses yeux, lui remit la banniere et Allah lui 
ouvrit le monde. Lorsque ce verset fut descendu : « Dis venez ! Nous allons appeler nos 
enfants et les votres, nos femmes et les votres, ainsi que notre presence et la 
votre. » [S. La famille d'Imran, v. 61]. Le Prophete (H) appela v Ali et Fatima, Hassan et 
Hussayn. II dit : « oAllah, ceux-la, ce sontma famille». [Muslim]. 
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[95] 



[95] Quant aux dix personnes nommees par le Messager d'Allah (priere et salut) 
et auxquelles il annonca le paradis. Nous attestons leur entree au Paradis 
conformement au dire du Messager d'Allah (priere et salut), dont la parole est la 
verite. Les dix personnes sont Abu Bakr, 'Umar, 'Uthman, "Ali, Talha, Az-Zubayr, 
S'ad, Sa'id, 'Abd-Ar-rahman bn 'Awf, Abu 'Ubayda bn al-Djarrah qui est l'etre loyal 
de cette communaute. Que Allah les agree tous, autant qu'ils sont. 
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De Sa'id bn Zayd (qu'Allah l'agree) qui dit : « J'atteste avoir entendu le Messager d'Allah (s§) 
dire : Dix seront au Paradis, le Prophete (M) sera au Paradis, Abu Bakr sera au 
Paradis, Vmar sera au Paradis, 'Uthman sera au Paradis, 'Aii sera au Paradis, 
Taiha sera au Paradis, Az-Zubayr sera au Paradis, Sa'd bn Malik sera au Paradis, 
et 'Abd Ar-Rahman bn 'Awf sera au Paradis. Si tu le desires, tu pourrais nommer le 
dixieme. Sald bn Zayd dit : Ils dirent : Mais qui est il ? II repondit : Sa'id bn Zayd. II dit : 
Pour l'assistance d'un homme parmi eux, au Messager d'Allah (H), qui se couvre le visage, 
est meilleur que l'ceuvre de l'un de vous, meme s'il vit l'age de Noe. » [Abu Dawud]. 

De 7\bd Ar-Rahman bn 'Awf (qu'Allah l'agree) qui rapporte que le Prophete (lt) a dit : « Abu 
Bakr sera au Paradis, 'Umar sera au Paradis, Az-Zubayr bn al-'Awam sera au 
Paradis, 'Abd Ar-Rahman bn 'Awf sera au Paradis, Sa'id bn Zayd bn 'Amr bn 
Nufayl sera au Paradis etAbu 'Ubayd bn al-Djarrah sera au Paradis. » [At-Tirmidhi]. 
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[96] 

[96] Celui qui use d'un langage reverencieux lorsqu'il s'agit des Compagnons du 
Messager d'Allah (priere et salut) ainsi que de ses epouses preservees contre 
toutes infamies, et de sa descendance purifiee de toutes souillures, celui-la est 
garanti contre l'hypocrisie. 
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D'Abu Bakr as-Siddiq (qu'Allah l'agree) qui dit : « Veillez sur Muhammad en veillant sur sa 
famille ». [Bukhari]. 
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[97] 



[97] Les savants predecesseurs parmi les premiers, ainsi que ceux qui leur 
succederent (tabPun), sont les partisans du bien et de la tradition ('athar). Ce 
sont egalement des gens verses dans la connaissance de la loi divine de l'etude et 
de l'analyse. Nous ne les mentionnons qu'avec respect et civilite. Celui qui les 
mentionne avec mepris, s'est egare du droit chemin. 
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Allah dit : « Quiconque fait scission avec le Messager, apres que la voie droite lui 
est apparue et suit un autre chemin que celui des croyants, nous nous 
detournerons de lui comme il s'est detourne de nous et nous le precipiterons en 
Enfer. Quelle horrible fin. » [S. Les femmes, v. 115]. 

Nous devons mentionner les savants predecesseurs parmi les Compagnons, les TabPuns, les 
gens du merite, les partisans de la Sunna et de la jurisprudence, qui sont les heritiers des 
prophetes, qu'avec obligeance et hommage. Celui qui les mentionne en mal, se trouve dans 
la voie de l'egarement. Les aimer est un devoir. 
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[98] 



[98] Nous ne donnons de preference a aucun saint sur les Prophetes. Pour Nous : 
« Un seul Prophete a plus de merite que l'ensemble de tous les saints. » 
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Ceci est une refutation des propos de ceux qui donnent la preseance a un saint musulman 
sur le Messager (priere et salut). Allah dit : « Dis-leur : si vous aimez Allah, alors 
suivez-moi. Allah vous aimera et vous pardonnera vos peches. Allah est celui qui 
accepte, sans cesse, le repentir et II est le tres misericordieux. » [S. La famille 
d'Imran, v.31]. 



[99] 



[99] Nous croyons aux miracles accomplis par les saints, ainsi qu'a ce qui est 
rapporte avec authenticite a leur sujet. 
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Le miracle appele « karama » est attribue aux croyants amis d'Allah, et le miracle appele 
« mu'djiza » est attribue aux Prophetes. Le Messager d'Allah (0) a dit : « Craignez la 
perspicacite du Croyant, car il regarde avec la lumiere d'Allah. » [At-Tirmidhi]. Le 
Messager (Jt) recita ensuite le verset : « II y a en cela des signes pour qui savent 
observer. » [S. Al-hidjr, v. 75]. 
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[100] 



[100] Nous croyons aux signes de l'Heure derniere, a l'apparition de l'Antechrist, 
de la descente des cieux de Jesus, fils de Marie (a lui le salut). Nous croyons au 
lever du soleil de l'endroit ou il se couche. Nous croyons egalement a l'apparition 
de la bete des entrailles de la terre. 
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D'apres 'Awf bn Malik al-7\chdja , i qui dit : « Je me suis rendu aupres du Prophete (st), durant 
la bataille de Tabuk, alors qu'il etait dans une tente de cuir tanne. Le Prophete (M) dit : 
« J'ai compte six [signes] avant l'Heure derniere, qui sont ma mort, puis la 
conguete de la maison sanctifiee (Quds), ensuite deux morts gui vous decimeront 
comme sont decimes les moutons (par certaines maladies). Ensuite, il y aura 
surabondance de richesse, a tel point gue lorsgue l'on donnera a un homme une 
somme de cent dinars, il en sera exaspere. Ensuite, il yaura des troubles, pas une 
demeure n'en sera epargnee. Ensuite, il y aura une treve entre vous et les banis 
al-Asar, puis ils vous trahiront et viendront avec guatre vingt bannieres 
representant chacune d'elles douze milles hommes. ». 

D'apres Hudhayfa bn 'Asid qui dit : « Le Prophete (H) vint a nous qui etions en train de 
parler de l'heure derniere. II dit : De guoi parlez-vous ? ' Ils repondirent : Nous parlions 
de l'heure derniere. II dit : L'heure ne viendra gue lorsgue vous verrez les dix 
signes fgui sontj La fumee, l'Antechrist, la Bete, le lever du soleil de la ou il se 
couche [habituellement], la descente de Jesus fils de Marie, Yagog et Magog et 
trois eclipses, l'eclipse de l'Orient, de l'Occident et celle de la peninsule arabigue. 
Mais en fin de tout cela, il y aura un feu provenant du Yemen et gui fera fuir les 
gens vers leur lieu de rassemblement. » [Muslim]. 

En ce qui concerne l'Antechrist, 'Abdullah Ibn 'Umar (qu'Allah soit satisfait de lui) rapporte 
que le Prophete (n) a dit : « Allah n'est certes pas borgne. II montra son oeil de son 
doigt. L'antechrist est borgne de l'oeil droit, comme si son oeil etait un grain de 
raisin saillant. » 

D'apres Abu Hurayra (qu'Allah soit satisfait de lui), le Messager d'Allah (n) a dit : « Par 
celui gui detient mon ame entre ses mains, Jesus fils de Marie ne manguera 
certainement pas de descendre parmi nous avec autorite et justice. II tuera le 
porc. II etablira la capitation. La richesse sera si abondante gue personne ne 
l'acceptera et jusgu'a ce gue la prosternation soit plus appreciee gue ce bas- 
monde et ce gu'il contient. » [Muslim]. Abu Hurayra ajoute : « Vous n'avez qu'a reciter si 
vous le desirez [le verset suivant] II y aura certes, parmi les gens du livre, ceux qui 
croiront en lui avant sa mort. Le Jour de la Resurrection, il sera un temoin contre 
eux. » [S. Les femmes, v.159]. 
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Ainsi, l'evenement de l'Antechrist, de Jesus fils de Marie qui descendra du ciel et le tuera, de 
Yagog et Magog qui apparaitront durant la presence de Jesus, juste apres qu'il ait tue 
l'Antechrist, Allah les aneantira tous en une seule nuit, du a l'invocation benie de Jesus. 

Quant a l'apparition de la Bete, Allah dit a ce propos : « Lorsque la parole s'accomplira a 
leur insu, nous leur ferons apparaitre des entrailles de la terre, une bete qui 
s'adressera a eux en ces propos : Les gens n'avaient aucune foi en nos signes. » [S. 
Les fourmis, v.82]. « Qu'attendent-ils ? Que les anges leur viennent? Que vienne 
ton Seigneur, ou que viennent certains signes de ton Seigneur ? Le jour ou 
certains signes de ton Seigneur viendront, la foi en ceux-ci ne sera d'aucun profit 
a l'etre qui n'avais pas cru auparavant ou qui n'a jamais acquis un quelconque 
bien avec sa foi. Dis : attendez, nous, nous attendons. » [S. Les bestiaux, v. 158]. 

Quant au lever du soleil de l'occident, le Messager d'Allah (st) a dit : « L'Heure ne viendra 
que lorsgue /e soleil se levera a l'Occident. Lorsgue les gens le verront, ceux gui 
etaient incredules jusgue la, finiront par croire. Ce sera au moment ou la foi ne 
sera d'aucune utilite pour la personne guiavant cela etait incredule. » [Muslim]. 

'Abdullah bn 7\mr (que Dieu soit satisfait de lui) a dit : « J'ai retenu du Messager d'Allah un 
hadith que je n'oublierais jamais. J'ai entendu l'Envoye d'Allah (H) dire : Certes, le premier 
des signes gui apparaitra, sera le lever du soleil de l'Occident, puis la sortie de la 
bete a l'heure du zenith. » Quelque soit l'ordre chronologique, les signes se succederont 
de tres peu. 
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[101] 



[101] Nous ne croyons pas a la parole des devins, des augures et de ceux qui 
prechent quelque chose allant a l'encontre du Coran, de la Sunna et de ce qui fait 
l'unanimite de la communaute. 
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De Safiyya bin AbT 'Ubayd, d'apres certaines epouses du Prophete (s) ou ce dernier dit : 
« Celui qui consulte un devin et le guestionne sur une chose, sa priere ne lui sera 
pas acceptee pendant guarante nuits. » [Muslim]. 

Allah dit : « Personne ne sait ce qu'il obtiendra demain. » [S. Luqman, v. 34]. II dit 
egalement : « Dis : Aucun de ceux qui sont dans les cieux et sur terre ne connait le 
mystere, excepte Allah. » [At-Tirmidhi - al-Hakim]. 

ATcha (qu'Allah l'agree) dit : « Le Messager d'Allah fut questionne a propos des devins. II 
repondit : Ils ne detiennent rien. On lui dit : 6 Messager d'Allah, parfois, ils disent des 
choses qui s'averent vraies. Le Messager d'Allah (0) repond : Cette parole de verite est 
saisie furtivement par un dj'in qu'il depose ensuite dans l'oreille de son maitre. Ils 
la melent a plus de cent mensonges. » [Ahmad] . 
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[102] 



[102] Pour nous, l'union [des musulmans] est quelque chose de vrai et de juste, 
alors que la division n'est que deviation de la voie droite, ainsi que peine et 
tourments [dans ce monde et dans l'autre]. 

L_ilic j Li-jj 4-_j-_Il j , Ulj_t_- j L___. 4_cL_j_s_il j jJ j 



Commentaire d'Ibn AbT al-'Izz al-Hanafi: 

Allah dit : « Saisissez-vous tous ensembles de la corde d'Allah et ne vous divisez 
pas. » [S. La famille d'Imran, v. 103]. 

« Ne soyez pas comme ceux qui se sont divises et qui sont en desaccord apres que 
leur soient parvenus les signes evidents. II y a pour eux un grand chatiment. » [S. 

La famille d'Imran, v. 105]. 

« Certes, ceux qui ont fractionne leur religion, n'etant plus que des sectes, tu n'es 
pas implique avec eux dans ce qu'ils font. Leur sort ne depend que d'Allah. 
Ensuite, il les informera de ce qu'ils faisaient. » [S. Les bestiaux]. 

« Ils ne cesseront d'etre en discorde, excepte ceux a qui ton Seigneur accorde la 
misericorde. » [S. Hud, v.119]. 

D'apres le verset ci-dessus, Allah a fait des gens, ayant recu Sa misericorde, des etres 
exemptes de discorde. 

Allah dit : « C'est ainsi qu'Allah a fait descendre le livre en toute verite. Ceux qui 
sont en desaccord sur le Livre, sont dans un profond desaccord. » [S. La vache, v. 
176]. 

Le Messager d'Allah (H) a dit : « Les gens des deux livres se sont divises dans leur 
religion en soixante douze confessions (milla). Elles gouteront toutes au feu, 
excepte une seule, qui est la communaute [sunnite] (al-djama'a). » [Abu Dawud]. 

II est dit dans une autre version : « Ils demanderent : Mais quelle est-elle, 6 Envoye d'Allah ? 
II repondit : C'est la voie sur laguelle je suis moi et mes Compagnons. » II en ressort 
d'apres ce verset, que l'ensemble de ceux qui sont en discorde est en peril et que d'autre 
part, la discorde est sans aucun doute reelle. 

De Mu'adh bn Djabal, du Prophete (st) qui dit : « Satan est un loup pour l'homme, 
comme le loup pour le troupeau de brebis. II prend la brebis qui s'ecarte et 
s'eloigne du troupeau. Prenez garde a la division. Attachez-vous a la communaute 
[sunnite], a la masse eta la mosguee » [Ahmad]. 

Le Prophete (m) a egalement dit lors de la descente du verset suivant : « Dis : II est celui 
qui peut envoyer sur vous un chatiment venant d'en haut ou de dessous vos 
pieds. » [S. Les bestiaux, v. 65]. II dit : Je cherche la protection de ta face. « Ou de 
vous confondre dans le sectarisme et de faire gouter a certains le mal d'autres. » 
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[S. Les bestiaux, v. 65]. II dit : « Ces deux-la sont pires» [hadith certifie authentique par 
al-Albani]. 

Cela signifie qu'Allah les confondra dans le sectarisme et que les gens gouteront au malheur 
provoque par les autres, avec la desolidarisation du Messager (n) en de telles circonstances 
et qu'ils sont dans une situation de paganisme (djahiliyya). A ce propos, az-Zuhri dit : « Les 
troubles sont apparus a l'epoque ou les Compagnons du Messager d'Allah (0) etaient encore 
nombreux. Ils etaient tous d'accords sur le fait que tout sang verse, tout bien lapide et toute 
blessure provoquee a cause des interpretations du Coran n'est que perte vaine et inutile. ». 
Les auteurs de la discorde sont compares a l'epoque du paganisme (djahiliyya). 

Lorsque les questions concernant les fondements ('usul) et les ramifications (furu') de la 
religion sur lesquels la communaute etait en desaccord, n'ont pas ete rapporte a Allah (au 
Coran) et a son Messager (sunna), la verite ne peut y etre distinguee. Bien plus, les 
personnes impliquees dans la divergence persistent sans aucune preuve claire et evidente. Si 
Allah leur fait misericorde, chacun d'eux admettra le dire de l'autre et ne commettront point 
d'injustice les uns envers les autres. Tel est le cas des Compagnons a l'epoque du Califat de 
'Umar et de 'Uthman (qu'Allah les agree). Les gens divergeaient sur certaines questions 
jurisprudentielles. Ils reconnaissaient et admettaient mutuellement la position de chacun. II 
n'y eut point d'outrage ni d'injustice de la part de chacun. 

Cependant, s'il ne leur a pas ete fait, il y aurait eut entre eux une divergence blamee en 
commettant l'injustice les uns envers les autres, soit par des paroles ou l'un traiterait l'autre 
de mecreant ou de corrompu, soit par des actes comme l'emprisonnement, le chatiment ou 
la peine de mort. C'est le cas de ceux qui ont voulu imposer aux gens l'idee d'un Coran cree 
(mu'tazilites), ils ont donc apporte une innovation, puis ont traite de mecreant tous ceux qui 
n'adheraient point a leurs innovations. Ils ont meme confisque les biens et dresses des 
sentences. 

Lorsque certains points du message, apporte par l'Envoye d'Allah (n), passent inapergus 
pour les gens, ceux-ci sont soit justes, soit injustes. Le juste parmi eux est celui qui ceuvre 
avec ce qui lui est parvenu des Prophetes comme enseignement et ne commet point 
d'injustices envers autrui. Cjuant a l'injuste, c'est celui qui commet l'injustice envers autrui. 
Cependant, la plupart des injustes agissent injustement tout en etant conscients de leur 
injustice, tel qu'il est mentionne dans le Coran. Allah dit : « Les gens du Livre n'ont 
diverge qu'apres que leur soit parvenue la connaissance, tout en agissant 
injustement les uns envers les autres. » [S. La famille d'Imran, v. 19]. 

Mais s'ils avaient applique la justice qu'ils ont apprise, ils se seraient mutuellement 
approuves. C'est comme ceux qui imitent aveuglement certaines elites de la sciences, ils sont 
conscients qu'ils sont incapables de connaitre un jugement d'Allah et de son Messager £s), 
sur de telles questions. Ils ont fait de leurs Imams des substituts du Messager (Jt) et disent : 
« Voila ce qui est en notre pouvoir. » Le juste parmi eux ne commet point d'injustice envers 
l'autre. II ne l'agresse ni par des paroles ni par des actes en pretendant par exemple, que le 
dire de l'Imam qu'il suit [aveuglement], est le seul dire authentique, et cela sans aucun 
argument evident en sa possession. II eprouve celui qui le contredit tout en se justifiant. 

Les types de divisions et de divergences sont a l'origine, au nombre de deux. II y a la 
divergence de diversite et la divergence d'opposition. 
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1 - La divergence de diversite (ikhtilaf at-tanawwu') : 

L'un des aspects de ce type de divergence, est lorsque deux dires ou deux actes sont tous 
les deux vrais par rapport aux institutions religieuses (char'). C'est l'exemple des lectures du 
Coran, pour lesquelles certains Compagnons (qu'Allah les agree) ont diverge, jusqu'a ce que 
le Prophete (M) les tranquilisa en leur disant : « Vous avez tous les deux vu juste». 
D'autres exemples comparables a celui-ci, tels la divergence sur les differentes manieres 
d'accomplir le premier et le second appel a la priere, sur l'ouverture de la priere, les 
circonstances de la prosternation d'inattention, le tachahhud, la priere de la peur, les takbir 
de la priere de la fete et ainsi que d'autres points tous institues, meme si certains dires sont 
plus probables et meilleurs que d'autres. Tu trouves un grand nombre de gens, parmi la 
communaute, diverges sur de tels sujets jusqu'a se combattre tout en sachant que cela est 
interdit en Islam. Tu trouves egalement dans le cceur de bon nombre d'entre eux, une part 
de passion, concernant les diverses questions citees auparavant. Les uns se detournant des 
autres, interdisant meme tout contact les uns envers les autres. 

Un autre aspect de la divergence : c'est par exemple lorsque le sens d'un dire se trouve etre 
identique au dire oppose, cependant, la maniere de les exprimer differe, comme ce fut le cas 
en ce qui concerne les termes attribues aux sentences, egalement la formulation de 
l'argumentation, l'expression d'une signification, etc. Ensuite, l'ignorance ou l'injustice pousse 
a louer l'un des propos et a blamer l'autre, puis a agresser l'auteur du propos. 

2 - La divergence d'opposition (ikhtilaf at-tadad) : 

La divergence d'opposition reconnue par la majorite des musulmans comme etant deux 
propos qui s'excluent mutuellement, que ce soit dans les fondements (usul) que dans les 
ramifications (furCi') et qu'un seul des deux propos doit etre vrai et juste. Le discours a ce 
sujet est bien plus delicat, car les deux dires se contredisent et se nient mutuellement. 
Cependant, nous trouvons chez un grand nombre parmi eux, le fait que le dire nul, relatif au 
point controverse, peut comporter une certaine verite, ou bien possede un argument qui 
implique une certaine verite. II recuse le vrai avec le faux, jusqu'a ce que celui-ci se retrouve 
partiellement faux, comme ce fut le cas du premier qui etait faux a l'origine. Ceci est courant 
chez les Sunnites. 

Cjuant aux partisans de l'innovation religieuse, leur cas est evident. Quant a celui auquel 
Allah a accorde une direction et une lumiere, il voit en cela, ce qui lui parait etre un interet 
concernant l'interdiction a cela et a ce qui y ressemble, contenu dans le Coran et la Sunna. 
Meme si les cceurs sains nient ce fait, il y a cependant, des lumieres au-dessus d'autres. 

Dans le premier type de divergence qui est la divergence de diversite, le blame revient a 
celui qui commet l'injustice envers son adversaire. Le Coran indique que la louange revient 
dans ce cas aux deux parties en conflit et cela dans la mesure ou l'injustice n'a pas ete 
commise dans les deux sens. 

Allah dit : « Tout palmier que vous avez coupe ou que vous avez laisse debout, 
c'est avec la permission d'Allah. » [S. Le rassemblement, v. 5]. Les gens etaient en 
desaccord concernant les palmiers, certains les coupaient tandis que d'autres s'en sont 
abstenus. 
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Allah dit : « Et David et Salomon, quant ils eurent a juger au sujet d'un champ 
cultive dans lequel s'est introduit un troupeau de mouton appartenant a des gens, 
nous etions temoins de leurs jugements. Nous avons fait comprendre l'affaire a 
Salomon, et a tous les deux nous avons donne la sagesse et la science. » [S. Les 

Prophetes, v. 78, 79]. 

Nous remarquons qu'Allah a accorde la comprehension de l'affaire uniquement a Salomon 
Qm), mais il a loue les deux (David et Salomon) en leur accordant la sagesse et la science. 
C'est egalement le cas du Prophete (Jt), donnant son approbation, le jour des Banu Qurayza, 
a ceux qui ont accompli la priere de l'apres-midi a son heure, ainsi qu'a ceux qui l'ont reporte 
jusqu'a l'arrivee chez les Banu Qurayza. [Bukhari, Muslim]. 

Le Messager (Jt) a dit : « Si un savant essaie de resoudre un probleme et qu'il y 
reussisse, il obtient dans ce cas une double recompense, mais s'il echoue en 
commettant une erreur, il obtient dans ce cas une seule recompense. » [Bukhari, 
Muslim, Ahmad et d'autres]. 

Quant au second type de divergence, c'est lorsque l'une des deux parties concernees est 
louee, tandis que la deuxieme est blamee. Allah dit : « Si Allah l'avait voulu, ceux qui 
apres eux ne se seraient point entretues apres que leur soient parvenues les 
preuves, mais ils se sont opposes, les uns demeurerent Croyants, les autres 
devinrent mecreants. » [S. La vache, v. 253]. 

Allah dit egalement : « Voila deux parties qui se disputaient au sujet de leur 
Seigneur, ceux qui ont mecru, on leur taillera des vetements de feu. » [S. Le 

pelerinage, v. 19]. 

Dans la communaute, la divergence qui a le plus soumis les gens a leurs passions, c'est la 
premiere. Elle a egalement conduit les gens a verser le sang, a confisquer les biens, a 
l'hostilite et a l'outrage. Car, en effet, une des parties antagonistes ne cherche point a 
reconnaitre ce que l'autre detient comme verite, ni meme de lui accorder ne serais qu'une 
part egale de verite. Bien au contraire, elle ajoute a sa part de verite, certaines faussetes et 
reciproquement l'autre fait de meme. C'est ainsi qu'Allah a fait l'outrage, la source : « Les 
gens formaient (a l'origine) une seule communaute. Puis (apres leurs 
divergences), Allah envoya des Prophetes comme annonciateurs et avertisseurs ; 
et II fit descendre avec eux le Livre contenant la verite, pour regler, parmi les 
gens, leurs divergences. Mais ce sont ceux-la memes a qui il avait apporte, qui se 
mirent a se disputer, apres que les preuves leur soient venues, et ce, par esprit de 
rivalite ! Puis Allah, de par Sa grace, guida ceux qui crurent vers cette verite sur 
laquelle les autres se disputaient. Et Allah guide celui qu'il veut vers le droit 
chemin. » [S. La vache, v. 213]. 

L'outrage (al-baghyi) c'est aller au-dela d'une limite ; Allah en fait mention dans le Coran a 
maintes reprises, afin que cela serve de lecon. Dans les recueils de Bukhari et Muslim, II est 
fait mention d'un hadith traitant du meme sujet ou Abu Hurayra (qu'Allah l'agree) rapporte 
que le Messager d'Allah (0) a dit : « Limitez-vous a ce dont je vous ai laisse, car ce 
gui a perdu les gens avant vous, c'est le nombre de guestion et la divergence 
concernant leurs prophetes. Lorsgue je vous defends guelgue chose, abstenez- 
vous en et lorsgue je vous donne un ordre, soumettez-vous-y selon vos 
capacites. » [Bukhari, Muslim, at-Tirmidhi]. Le Prophete (st) a ordonne d'abandonner tout 
ce qui ne vient pas de lui. En precisant que ce qui a perdu les predecesseurs, ce n'etait ni 
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plus ni moins que le nombre excessif de questions posees aux envoyes, ainsi que la 
divergence a leurs sujets. 

II y a ensuite la divergence au sujet du Coran de la part des musulmans. La divergence est 
de deux sortes. L'une d'elles concerne la descente du Coran, l'autre concerne son 
interpretation. Dans les deux cas, on croit a certains points, mais pas a d'autres. 

La premiere, c'est le cas de la divergence concernant la nature du Coran et sa descente. Un 
groupe de gens a dit : « Ce discours (Coran) n'est que le resultat de son pouvoir et de sa 
volonte, qu'il est cree dans autre chose que lui et n'en serait point l'auteur. » Un autre 
groupe a dit : « Le Coran est un attribut d'Allah, emanant de Lui. Ce n'est point une creation. 
Cependant, il ne parle pas selon sa volonte et son pouvoir. ». Chacune des parties detient 
dans son discours une part de verite comme une part de faux. L'une croit en une part de 
verite, mais rejette la part de verite detenue par l'autre. 

Cjuant a la divergence sur l'interpretation du texte, qui implique la croyance en une partie 
parmi d'autres, est un fait frequent comme c'est le cas dans le hadith rapporte par 'Amr bn 
Cha'ib, d'apres son pere, d'apres son grand-pere qui a dit : « Un jour, le Messager d'Allah 
(priere et salut) se presenta a ses Compagnons, alors qu'ils polemiquaient au sujet de la 
predestination. L'un argumentait avec tel verset, l'autre avec tel verset. De colere, son visage 
etait tel un grain de grenade. II dit : C'est cela dont je vous ai ordonne ou bien avez- 
vous pris vous-meme l'initiative de frapper une partie du livre d'Allah contre une 
autre ? Voyez ce dont je vous aiordonne et suivez-le, et ce dont je vous ai interdit, 
laissez-le ». 

Dans une version, il est dit : « 6 mon peuple, c'est avec cela que se sont egares les 
communautes avant vous, pour leur divergence sur leurs prophetes etpour avoir 
frappe une partie du Livre contre une autre. Le Coran n'a pas ete descendu pour 
gue l'on en frappe une partie contre une autre. Mais le Coran a ete descendu pour 
que les parties se confirment entre elles. Ce que vous pouvez saisir du Coran, 
servez-vous-en. Mais ce qui vous semble obscur, contentez-vous d'y croire. » 

Dans une autre version, il est dit : « Les communautes avant vous n'etaient maudites 
que lorsqu'elles etaient en discorde. La dispute a propos du Coran est une heresie. 

Abdullah bn 'Amr a dit : « Un jour que je m'empressais d'aller voir le Prophete (priere et 
salut), il entendit la voix de deux hommes qui se disputaient a cause d'un verset. Le 
Prophete (t§) sortit a nous. On pouvait remarquer la colere sur son visage. II dit : Ce qui a 
perdu vos predecesseurs, c'est leur divergence sur le Livre frevelej » [Muslim]. 
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[103] 



[103] La religion d'Allah est la meme que ce soit sur terre ou dans les cieux. Cette 
religion est celle de l'Islam (la soumission) ». Allah (exalte) a dit : « Certes, la 
religion aupres d'Allah estl'Islam. » [S. La famille de Imran, v. 19]. 
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Allah a dit : « Celui qui adopte une autre religion que l'Islam (la soumission), celle- 
ci ne lui sera pas acceptee » [S. La famille d'Imran, v. 85]. 

D'apres Abu Hurayra (qu'Allah l'agree), le Prophete (0) a dit : « Nous, les prophetes, 
notre religion estla meme » [Bukhari, Muslim]. 

Depuis le debut de la creation, la religion, est la meme. Elle se compose de l'unicite d'Allah, 
de la soumission, de l'adoration, d'un ensemble de croyance et d'une loi pour l'ensemble des 
communautes. 

Tous les Prophetes ont ete envoyes avec une seule et meme religion : Llslam (la 
soumission). Seul un point de celle-ci differe entre les revelations qui se succederent, ce 
point concerne la loi. Chaque communaute a eu selon l'epoque une loi qui lui est adaptee 
(des choses permises et des choses interdites qui ne sont pas les memes pour toutes les 
communautes). 

Allah dit : « A chacun d'entre vous, Nous avons institue une loi et une voie » [S. La 

table, v. 48]. 

Donc, hormis la loi, le reste (l'unicite d'Allah, la soumission, l'adoration, le dogme) constitue 
la religion de l'Islam (la soumission) et c'est la meme pour tous les Prophetes. II est vrai que 
certaines communautes apres avoir regu une revelation ont fini par abandonner le nom de la 
religion universelles de tous les Prophetes : l'Islam (la soumission), et ont adopte un nom 
relatif aux Prophetes leurs ayant apporte le message. 
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[104] 



[104] L'Islam se situe entre l'exageration et l'insuffisance, entre 
l'anthropomorphisme et la negation [des attributs], entre la negation du libre- 
arbitre et l'attribution a l'homme d'un pouvoir de creation, de decision sans 
limites, puis entre l'espoir et le desespoir. 
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Quant a l'exageration et l'insuffisance, Allah dit : « Dis : 6 gens du Livre, n'exagerez pas 
dans votre religion, sans verite. » [S. La table, v.77]. 

« 6 vous qui croyez, ne rendez pas illicites les bonnes choses qu'Allah vous a 
permises. Ne transgressez pas. Allah n'aime pas les transgresseurs. Mangez les 
bienfaits licites et bons qu'Allah vous a accorde et craignez Allah en qui vous 
croyez. » [S. La table, v. 87 / 88]. 

De Wi'cha (qu'Allah l'agree) qui dit : « Certains Compagnons du Messager d'Allah (s) ont 
questionne les epouses du Prophete (n) sur ses pratiques religieuses secretes. L'un d'eux 
dit : Je ne mange pas de viande. Un autre dit : je ne me marie pas. Un autre dit : je ne dors 
pas sur mon lit. Ces propos sont parvenus au Prophete (H), qui dit : qu'ont-ils ces gens a 
dire de telles choses ? En ce qui me concerne, je mange de la viande et je me 
marie. Celui qui se passe de ma ligne de conduite (sunna), n'est pas des miens. » 
[Bukhari, Muslim]. 

Le sunnisme et le juste milieu. 

Au sein de toutes les differentes tendances, le sunnisme est le juste milieu a l'instar de la 
religion Islamique qui est vis-a-vis des religions precedentes, celle du juste milieu. 

1 - L'Islam, religion mediane 

Voici quelques points illustrant la position de l'Islam entre certaines religions : 

a) - En ce qui concerne Allah lui-meme, il y a la communaute qui a tendance a attribuer 
a Allah des imperfections et des defauts, le comparant aux etres humains. Inversement, il y 
a la communaute qui a tendance a comparer la creature imparfaite au Createur parfait. 

Quant a la communaute Islamique, elle n'attribue aucune imperfection, ni defaut au 
Seigneur et elle ne compare pas la creature humaine au Createur. 
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b) - En ce qui concerne les Prophetes, il y a la communaute qui a ete incredule face a 
Jesus fils de Marie, tandis qu'une autre communaute y a cru sans moderation jusqu'a la 
diviniser. 

Quant a la communaute Islamique, elle a cru en Jesus fils de Marie, sans aucune forme 
d'exageration. Elle declare qu'il est le serviteur et adorateur d'Allah, mais egalement son 
Messager et son Prophete. 

c) - En ce qui concerne les pratiques religieuses, il y a la communaute dont les 
membres ont une pratique qui n'est pas accompagnee de purification corporelle. Pour eux, la 
souillure sous toutes ses formes n'est pas une entrave a la pratique religieuse. A l'oppose, 
lorsque les membres de l'autre communaute sont atteints d'une souillure, ils changent 
categoriquement de vetements, car pour eux, l'eau ne permet pas de se purifier d'une 
quelconque souillure. Ils vont jusqu'a s'eloigner d'une personne en periode de menstrues, 
evitant tout contact avec elle. 

Quant a la communaute Islamique, elle se situe dans l'entre-deux. Le musulman ne decoupe 
pas la partie du vetement comportant la souillure, ni ne prie avec la souillure. II lave la partie 
concernee jusqu'a faire disparaitre toute trace de souillure, puis prie avec le vetement en 
question. II ne fuit pas la personne en periode de menstrues. Bien au contraire, il la cotoie, 
et ses rapports avec elle, restent les memes, excepte les rapports sexuels. 

d) - De meme pour les nourritures et les boissons. II y a la communaute pour qui tout 
est licite, alors qu'il y a la communaute pour qui les animaux a ongle unique leur sont 
interdits. 

Allah dit a ce sujet : « II a ete interdit a ceux qui se sont judai'ses, tout animal a 
ongle unique. Des bovins et des ovins, il leur a ete interdit la graisse, excepte 
celle qui se trouve dans le dos, dans les entrailles et celle melangee aux os. C'est 
ainsi que nous les avons punis pour leur rebellion. Nous sommes certainement 
veridiques. » [S. Les bestiaux, v. 146]. 

Quant a la communaute musulmane, elle est mediane. II leur est permit les choses licites et 
leur est interdit les choses illicites. 

e) - En ce qui concerne la loi du talion, il y a la communaute pour qui elle est obligatoire. 
II y a la communaute pour qui les membres doivent faire preuve d'indulgence en 
n'appliquant pas la loi du talion. 

Quant a la communaute Islamique, elle a le choix entre la loi du talion, le prix du sang, ou le 
pardon. 

Ainsi, la communaute Islamique se situe entre les communautes. Elle se situe entre 
l'exageration et l'insuffisance. 

2 - Le sunnisme, tendance mediane 

Voici quelques exemples illustrant la position des sunnites vis-a-vis des autres tendances 
constituant la communaute Islamique. 

a) - En ce qui concerne la lecture des textes religieux, les sunnites ont une position 
qui se situe entre une lecture totalement litterale (exoterique) comme ches zahirites et une 
lecture totalement profonde (esoterique) comme chez les batinites. Par exemple, la lecture 
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des noms et attributs a ete litterale chez les ancetres pieux, elle l'est egalement chez les 
sunnites. 

b) - Dans le chapitre des noms et attributs d'Allah, les sunnites se placent entre les 
partisans extremistes de la negation djahmites et les partisans de l'anthropomorphisme. 
Quant a ceux qui nient les noms et les attributs d'Allah, ils nient soit la totalite des noms et 
des attributs, comme c'est le cas des djahmites qui disent : « II n'est pas permis d'attester le 
sens reel des noms et des attributs, car si l'on atteste le sens reel du nom, on compare Allah 
aux choses designees par ces noms et si l'on atteste le sens reel des attributs on compare 
Allah aux choses decrites par ces attributs. Donc, nous ne devons pas attester le sens reel 
des noms et des attributs. Tous les noms qu'Allah s'est donne font partie du domaine de la 
metaphore. Ces noms ne font pas partie du domaine de la nomination. 

Quant aux mu'tazilites, ils nient la realite des attributs et attestent les noms. Les AchTarites 
de leur cote, attestent les noms et seulement sept attributs. 

Quant aux anthropomorphistes {muchabbiha) qui congoivent la divinite a l'image de l'homme, 
attestant les attributs et disent : « II convient d'attester la realite des attributs a Allah, car il 
les atteste pour lui-meme. » Cependant, ils disent : « Les attributs divins sont analogues a 
ceux des etres humains. » Cette categorie de gens a exagere dans le fait d'attester a Allah 
les attributs, comme ont exagere ceux qui ont renie les attributs. Les anthropomorphistes 
disent : « II faut absolument affirmer qu'Allah possede un visage et que ce visage est 
comparable a un beau visage des enfants d'Adam. » Ils disent : « II en est ainsi parce 
qu'Allah s'est adresse a nous selon notre raison humaine et notre capacite de 
comprehension. » Allah dit : « Seul subsiste le visage de ton Seigneur plein de 
majeste et de noblesse. » [L'infiniment misericordieux, v. 27]. 

Ils ajoutent : « Nous ne concevons et comprenons du visage que ce que nous. Le plus beau 
que l'on puisse connaitre est celui de l'etre humain. » 

Quant aux sunnites, ils disent : « Nous prenons la part de verite qui se trouve chez les deux 
extremes. » Dans le chapitre de l'exemption de toutes formes d'anthropomorphisme (tanzth), 
nous agissons avec objectivite et verite. Nous nions toutes formes d'anthropomorphisme. 
Dans le chapitre de la reconnaissance et de l'attestation ('fthbat) des sens premiers des 
noms et des attributs, nous agissons egalement avec objectivite et verite. Nous ne nions pas 
ce qu'Allah a atteste pour lui-meme. Cela donne une reconnaissance et une attestation sans 
anthropomorphisme, sans denuement du sens des noms et attributs. 

Allah dit : « II n'y a rien qui Lui soit semblable, mais il entend et voit tout 
parfaitement. » [S. La consultation, v. 11]. 

II dit egalement : « II n'y a absolument personne qui lui soit egal. » [S. La purete, v. 

4]. 

En conclusion, les sunnites sont le juste milieu lorsqu'il s'agit des noms et des attributs 
d'Allah. Ils se situent entre les deux tendances extremistes dont l'une a exagere dans le fait 
de nier et de rejeter toutes formes d'anthropomorphismes. Ce sont les partisans du 
denuement des sens des noms et attributs, comme c'est le cas pour les djahmites. L'autre 
tendance extremiste a exagere dans l'affirmation du sens reel des noms et des attributs. Ce 
sont les anthropomorphistes. 

Quant aux sunnites, ils disent : « II ne pas exagerer dans l'affirmation ( 'fthbat), ni dans la 
negation (ta'tfl). Nous attestons sans comparaison et ce, toujours d'apres la parole du 
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c - Dans le chapitre de la predestination, les membres de la communaute Islamique se 
divisent en trois categories : 

1 - L'une croit en la predestination d'Allah, mais a exagere jusqu'a oter a l'homme 
tout pouvoir d'agir et de choisir. 

Les partisans de cette categorie ont dit : « Allah fait tout sans exception. II n'y a pas de 
pouvoir, ni de choix pour l'homme. L'homme accomplit l'acte par contrainte. » Certains 
meme ont pretendu que l'acte du serviteur est celui du Seigneur d'Allah. C'est de la que sont 
apparus les partisans du monisme entre-autres. Cette premiere categorie est appelee 
djabarite. 

2 - La deuxieme categorie dit : « L'homme est absolument independant dans ses 
actes et qu'Allah n'a sur lui, aucune volonte ni de pouvoir de predestination. » 

Certains d'entre eux ont exagere jusqu'a dire : « Certes, Allah n'a aucune connaissance sur 
l'acte du serviteur jusqu'a ce que celui-ci l'accomplisse. Avant cela, Allah n'en savait rien ». 
Cette categorie de gens, sont les Qadarites, designes comme les mazdeens de cette 
communaute. 

En conclusion, les premiers ont exagere dans la reconnaissance et l'affirmation de la 
predestination d'Allah. Ils disent : « Allah contraint les etres ». Les derniers ont exagere dans 
la reconnaissance et l'attestation du pouvoir de l'homme. Ils disent : « Le pouvoir et la 
volonte divine universelle n'ont aucun lien avec l'acte de l'homme. Le serviteur agit a sa 
guise sans qu'Allah l'ait permis dans son royaume ». 

3 - La troisieme categorie qui sont les sunnites. 

Ceux-ci disent nous prenons avec objectivite et verite ce qui se trouve chez les deux 
tendances extremistes. Nous attestons que l'acte du serviteur s'accomplit dans le champ de 
la volonte universelle d'Allah. II ne peut y avoir dans ce qui appartient a Allah, ce qu'il n'a 
pas voulu universellement. D'autre part, l'homme possede une capacite de choix et une 
volonte d'agir au niveau de la volonte dite religieuse. L'homme accomplit des actes selon son 
choix et sa volonte, tout en demeurant dans le champ de la volonte divine et universelle. 
L'homme choisit et fait l'acte, Allah lui en donne l'existence. Les actes humains sont produits 
au moyen de la volonte et du pouvoir humain. Celui qui a cree la volonte et le pouvoir de 
l'homme, c'est Allah. Si Allah le voulait, il oterait tout pouvoir a l'homme et ce dernier ne 
pourrait plus rien faire. 

Ainsi, nous agissons selon notre choix et notre pouvoir et celui qui crea en nous ce pouvoir 
et cette capacite de choisir, c'est Allah, le createur de toutes choses. 
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d - La promesse et la menace divine. 

D'un cote les murdjites disent : Les actes ne sont pas du a la foi ('fmari) et la foi, c'est 
uniquement la reconnaissance par le cceur. Ils pretendent ainsi que l'auteur d'un grand 
peche tel l'adultere, le voleur, l'ivrogne et le brigand, n'encourent pas le chatiment de l'Enfer, 
que ce soit pour une periode temporaire qu'eternelle. L'acte de rebellion envers Allah, quel 
qu'il soit, petit ou grand, n'affecte pas la foi tant que cela n'atteint pas les limites de 
l'excommunication (takfii). 

De l'autre cote, les waMdites ont une position opposee. C'est derniers disent : « Quel que soit 
le grand peche commis par l'homme, puis meurt sans se repentir, il demeurera 
eternellement dans le feu de l'enfer. Cela dit, le voleur ou l'ivrogne vivra eternellement en 
Enfer ». Les waMdites sont une categorie de gens representee par deux tendances : les 
mu'tazilites et les kharidjites. Quoi qu'il en soit, les deux tendances s'entendent sur le fait 
que l'auteur d'un grand peche vivra eternellement en Enfer sans jamais en sortir ; que celui 
qui aura bu de l'alcool une seule fois, est l'egal de celui qui aura adore les statues mille ans. 
Tous seraient donc condamnes a sejourner eternellement en Enfer. Cela dit, les deux 
tendances extremistes different sur la maniere d'aborder et d'exprimer le sujet en question. 
Mais le resultat est le meme. 

Quant aux sunnites, ils disent : « Nous ne faisons pas prevaloir la menace divine (wa'td) 
comme c'est le cas pour les mu'tazilites et les kharidjites. Nous ne faisons pas prevaloir non 
plus la promesse divine (wa'd) comme c'est le cas pour les murdjites. Nous sunnites, nous 
disons : Le musulman, auteur d'un grand peche encoure le chatiment de l'Enfer, et meme s'il 
est chatie, il ne sejournera pas eternellement en Enfer ». 

La cause de la divergence entre les waMdites et les murdjites est que chacun a eu une 
approche des textes religieux avec un regard de borgne. C'est-a-dire qu'ils abordent juste un 
aspect. Les murdjites se sont penches uniquement sur les textes concernant la promesse 
divine. Pour eux, le musulman quel qu'il soit et quoi qu'il ait fait, ne peut qu'esperer et 
obtenir la promesse divine. Tandis que la menace divine ne concerne que le mecreant. 
Inversement, les wa'idites se sont penches sur les textes concernant la menace divine et ont 
neglige les textes concernant la promesse divine pour le musulman. 

Quant aux sunnites, ils se sont penches sur les deux types de textes. Ils prirent en compte 
les actes concernant la promesse divine, comme la menace divine. Ils disent : « L'auteur 
d'un grand peche encourt le chatiment de l'Enfer, tel qu'il est mentionne dans les textes 
concernant la menace divine. Cependant, il n'y sejournera pas eternellement tel qu'il est 
mentionne dans les textes concernant la promesse divine ». 

Ainsi, les sunnites ont pris en compte les deux types de textes, qu'ils ont aborde avec un 
regard lucide. 
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e - Les noms appliques au niveau de la foi et de la religion. 

Ce chapitre concerne le nom a appliquer a l'auteur de grands peches. Les sunnites se placent 
entre les deux extremes representees d'un cote par les harurites et les mu'tazilites et de 
l'autre, par les murdjites et djahmites. Les harurites et les mu'tazilites excommunient l'auteur 
de grand peche. Pour les harurites, il est permis de condamner, a mort, le pecheur et de lui 
confisquer ses biens. C'est pour cela qu'ils se sont toujours souleves contre les autorites 
musulmanes et n'ont cesse d'excommunier les croyants. Quant aux murdjites djahmites, ils 
sont, a l'oppose. Pour eux, l'auteur de grands peches demeure croyant avec un degre de foi 
maximal. Le pecheur peut avoir vole, commit l'adultere, bu de l'alcool, tue les gens, etc, il 
est considere comme un croyant avec une foi parfaite. II serait l'egal de l'homme qui 
applique toutes les prescriptions religieuses et evite les interdits. 

Quant au principe de l'excommunication, les mu'tazilites declarent que l'auteur d'un grand 
peche est exclu de la foi, mais sans pour autant finir dans la mecreance. II serait, d'apres 
eux, dans un etat intermediaire entre la foi et la mecreance. Ce pretendu etat intermediaire 
est une innovation, car cela ne figure ni dans le Coran, ni dans la Sunna. Tous les textes 
prouvent l'inexistence d'un etat intermediaire entre la foi et la mecreance. II existe soit une 
bonne direction, soit l'egarement et ce, d'apres la parole d'Allah : « Nous sommes 
certainement nous et vous dans la bonne direction ou dans l'egarement evident. » 
[S. Saba, v. 24]. « Qu'y a-t-il apres la verite, si ce n'est l'egarement. » [S. Jonas, 
v.32]. « C'est lui qui vous a cree, il y a parmi vous le mecreant et le Croyant. » [S. 
La grande perte, v. 2]. 

II est dit dans un hadith : « Le Coran est un argument en ta faveurou contre toi. » Ou 

donc est cet etat intermediaire entre la foi et la mecreance ? 

Les mu'tazilites parlent d'etat intermediaire, alors que dans le chapitre de la menace divine, 
le pecheur serait concerne par la menace. Ils s'accordent avec les Kharidjites sur le fait que 
l'auteur d'un grand peche sejournera eternellement en Enfer. Dans le monde d'ici-bas, le 
pecheur serait concerne par les principes de l'Islam, car c'est le principe. Pour les mu'tazilites, 
le pecheur est considere dans ce monde comme un rebelle et un etre dissolu. 

Cela dit, comment est-il possible d'invoquer le Seigneur en sa faveur, alors qu'il est soi-disant 
condamne a sejourner eternellement en Enfer ? Lorsqu'il s'agit des principes en ce bas- 
monde, il faudrait que les mu'tazilites disent : « II faut s'abstenir categoriquement de tout 
jugement sur le pecheur et ne pas dire qu'il est musulman ou mecreant. Nous ne devons pas 
lui appliquer les principes de l'Islam, ni ceux de la mecreance. S'il meurt, nous ne devons pas 
prier pour lui, ni le couvrir d'un linceul, ni le laver, ni l'enterrer avec les musulmans, ni avec 
les mecreants. II faudrait donc lui trouver un cimetiere entre les deux cimetieres ». 

Quant aux sunnites, ils sont le juste milieu entre ces tendances extremistes. Ils declarent : 
« Nous designons le croyant ayant commis un grand peche, de croyant avec une foi 
diminuee, ou bien croyant avec sa foi, rebelle avec son peche. C'est cela la justice. II ne 
convient pas de lui appliquer le nom de croyant dans l'absolu, sans mentionner sa 
particularite, ni le depouiller de la totalite du nom ». II en resulte, a partir de cela, qu'il ne 
nous est pas permis d'avoir de la repulsion absolue pour le rebelle corrompu {fasiq), ni de 
l'aimer d'un amour absolu. II convient de l'aimer selon la foi qu'il possede et d'avoir pour lui, 
de la repulsion selon le type de rebellion. 
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f - En ce qui concerne les Compagnons du Prophete (qu'Allah les agree tous autant 
qu'ils sont), la position des sunnites a leur sujet est le juste milieu entre les extremistes 
rafidites et kharidjites. 

Ils sont appeles rafidites qui signifie les contestataires, parce qu'ils ont conteste Zayd, fils de 
'Ali, fils d'AI-Hussayn, fils de 7\li bn Abi Talib (qu'Allah soit satisfait de lui). Ils le contesterent 
apres l'avoir interroge sur Abu Bakr et 'Umar ? Ils espererent de lui qu'il les insulte et les 
calomnie. Cependant, Zayd (qu'Allah l'agree) repondit : « Oui, les deux ministres, ministres 
de mon grand-pere (le Prophete M) »■ Zayd fit l'eloge des deux Compagnons, les rafidites la 
contesterent et furent en colere contre lui, puis l'abandonnerent. Ces rafidites considerent les 
Compagnons comme des mecreants, parce que, d'apres eux, ils auraient abjure leur religion 
apres le deces du Prophete (n). Pour certains rafidites, les deux Compagnons, Abu Bakr 
et 'Umar seraient des mecreants, qu'ils seraient morts dans l'hypocrisie (qu'Allah nous 
preserve de tel propos). Pour les rafidites, les seuls compagnons sont ceux de la famille du 
Prophete (m) et quelques proches. L'auteur de l'ouvrage intitule Al-fasiq cite : « Certains 
extremistes rafidites sont alles jusqu'a excommunier 7\li bn Abi Talib (*,), parce que v Ali 
aurait d'une maniere approuve l'injustice et le mensonge lorsque celui-ci preta allegeance a 
Abu Bakr et 'Umar. » Pour les extremistes, 'Ali devait refuser l'allegeance aux deux 
Compagnons. II est donc considere comme un injuste et un mecreant. 

Quant aux Kharidjites, ils sont a l'oppose des rafidites et ce, parce qu'ils excommunierent 'Ali 
bn Abi lalib, Mu'awiyya bn Abi Sufyan, ainsi que tous ceux qui n'adherent pas a leur position. 
Ils declarerent permis de faire couler le sang des musulmans. Le Prophete (0) a dit leur 
sujet : « Ils sortiront de la religion comme la lance traverse la cible de part en 
part. » [Bukhari et Muslim]. 

Ainsi les rafidites ont exagere sur les membres de la famille du Prophete (=s), jusqu'a ce que 
certains d'entre eux finirent par diviniser 'Ali bn Abi Talib. D'autres ont pretendu que v Ali 
merite plus la mission prophetique que Muhammad le Messager d'Allah (0)- Les Kharidjites 
sont a l'oppose de cela. 

Cjuant aux sunnites, ils sont le juste milieu entre ces deux tendances extremistes. Ils 
declarent : « Nous donnons a la famille du Prophete (M) la place qu'ils meritent. Nous leur 
reconnaissons deux droits sur nous, le droit de l'Islam et de la foi et le droit d'etre proches 
du Prophete ( :) ». Les sunnites disent : « Le fait qu'ils soient proches du Prophete (H) est 
un droit sur nous. Cependant, de ce droit nous devons leur reconnaitre ce rang, sans 
exagerer a leur sujet ». Les sunnites disent a propos de l'ensemble des Compagnons : « Ils 
ont sur nous le droit qui est que nous devons avoir pour eux de la consideration, du respect 
et de la satisfaction. Nous devons nous conduitre envers eux comme il est dit dans le Coran : 
« Seigneur, pardonne-nous ainsi qu'a nos freres qui nous ont precedes dans la foi. 
Ne mets pas dans nos coeurs de rancune envers ceux qui ont cru. Seigneur, tu es 
compatissant et infiniment misericordieux. » [S. Le rassemblement, v. 10]. 

Ainsi, nous ne devons temoigner d'hostilite a aucun d'entre eux, que ce soit aux membres de 
la famille du Prophete ( ), qu'au reste des Compagnons ( )• Nous devons reconnaitre a 
chacun son rang et ses droits. Les sunnites sont, a ce propos, le juste milieu entre les parties 
extremistes et injustes. [Charh a/-'aqfda al-wasitiyya\. 
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[105] 



[105] Voila notre religion, notre croyance, apparente et intime. Nous nous 
desolidarisons, devant Allah, de tous ceux qui contredisent ce que nous venons 
d'evoquer et de demontrer. Nous demandons a Allah (exalte) de nous maintenir 
et nous faire mourir dans la foi, de nous preserver contre les differentes 
affections du coeur, contre les opinions dispersees, les courants tels les 
mouchabbihites, les mu'taziiites, les djahmites, les djabarites, les gadarites et 
d'autres qui contredisent la sunna et la communaute (al-djama'a) et qui se sont 
ligues avec l'egarement. Nous les desavouons. Ce sont pour nous des etres egares 
et depraves. Ce sont des gens dont la ligne de conduite, la raison et les opinions 
sont corrompues. 

Nous ne trouvons l'infaillibilite et l'assistance qu'aupres d'Allah. Que la priere et 
le salut d'Allah soit sur notre Prophete Muhammad. 
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Les mu'tazilites sont les partisans de Wasil bn 7\ta et de 7\mr bn 'Ubayd. Ils furent appeles 
ainsi lorsqu'ils se sont separes de la communaute sunnite, apres la mort de Hassan al-Basri 
(qu'Allah l'agree), vers le debut du deuxieme siecle de l'hegire. Ces gens se rassemblaient a 
l'ecart des Sunnites. Au temps du Calife Harun ar-Rachid, Abu al-Hudhayli a ecrit deux 
ouvrages dans lesquels il declara leur voie. Une voie fondee sur les cinq principes qui sont : 
La justice, l'unicite, l'application de la menace, la demeure entre les deux demeures et le fait 
d'ordonner le convenable et interdire l'inconvenable. Ils travestirent le bien par le mal. 

Les djahmites sont ceux qui se reclament de Djahm bn Sufwan. C'est ce personnage qui a 
professe la negation des attributs d'Allah. Parmi ce qui singularise Djahm bn Sufwam, il y a 
le fait que le Paradis et l'Enfer finiront par disparaitr, que la foi n'est que la reconnaissance, 
que la mecreance n'est que l'ignorance, qu'il n'y a d'acte pour personne, en realite, si ce 
n'est uniquement pour Allah, que les actes sont attribues aux gens selon la metaphore. Al- 
Djahm etait plus implique que les mu'tazilites en ce qui concerne la negation, car il nie 
reellement les noms, tandis que les mu'tazilites affirment les noms et nient les attributs. 
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Les djabarites et les qadarites tiennent un discours dont l'origine remonte a Al-Djahm bn 
Sufwan. Pour eux l'acte du serviteur est au meme rang que sa longueur ou sa couleur. Les 
djabarites sont a l'oppose des qadarites qui nient la predestination. 

Les qadarites sont affilies au qadar (predestination) pour l'avoir nie. Les djabarites sont 
egalement appeles qadarites, parce qu'ils ont exagere dans l'affirmation de la predestination. 
Nombreux sont les hadith qui traitent du blame des qadarites. Parmi ces hadiths, il y a celui 
rapporte par Abu Dawud, de 'Umar, du Prophete (H) qui dit : « Les qadarites sont les 
mazdeens de cette communaute. S'ils tombent malades, n'allez pas les visiter et 
s'ils meurent, ne vous y presentez pas. » [Abu Dawud]. 
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